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भाकथन 


श्रीयुत विर्मानी जी का यह पुस्तक श्रीमहयानन्द निर्वाण अध शताब्दी का 
सब से अच्छा तुहफ़ा है, स्वाभाविक था कि इस अवसर पर यात्री ओर दशक ऋषि 
दयानन्द के बचनामृत पान करने की इच्छा करते । उसी की पूर्ति विर्मानी जी ने यह 
पुस्तक लिखकर की है | स्वा० दयानन्द के सभी ग्रन्थों, यहां तक कि उन्तके पत्र व्यव- 
हार रूपी समुद्र का मथन करके यह अमृत निकाला गया है। जिस किसी विषय में 
भी ऋषि दयानन्द की सम्मति जानना चाहो, वही प्रकरण इस पुस्तक में देखलो। 
उनके समस्त लेख और सम्मति इकट्री एक जगह मिल जायगी। श्रनेक विषयों में 
जो बात स्वाप्ती जी के सभी ग्रन्थों के पढ़ने से प्राप्त होती वह इस एक हो ग्रन्थ के 
पढ़ने से प्राप्त हो सक्ती है। यही इस पुस्तक को विशेषता है। पुस्तक के तय्यार करने 
में जो परिश्रम विर्मानी जी फो करना पड़ा है उसके'लिये में उन्हें धन्यवाद देता हूँ, 
विश्वास है कि इस ग्रन्थ का अधिक से अधिक प्रचार होगा । 


बलिदान भवन, देहली 
१-६-१४३३ । नारायण स्वामी 





सम्मतियां 


(१) 

दशन-शाखत्र के पारगामी, अद्वितीय, बिद्वान्‌ , त्यांग-मूर्ति, गुरुकल पोठोहार 
के आधाय्ये, आय्ये समाज के मान्य रत, श्रीयुत परिडत मुक्तिराम नी उपाध्याय, 
लिखते हैं:-- 

“दयानन्द सिद्धान्त भास्कर” 

यह एक संग्रहात्मक ग्रन्थ है । ऋषि दयानन्द के सब ग्रन्थों ओर कतिपय पत्रों 
में राजनैतिक, सामाजिक, ओर धार्मिक आंदि विभिन्न विषयों पर जो सिद्धान्त वर्णित 
हैं, उनका सार संग्रह इस पुम्तक में बड़ी लत्तमता से किया गया है। इस पुस्तक को 
हम ऋषि दयानन्द के अभिमत सब सिद्धान्तों का कोष कष्ट सकते हैं | किसी भी विषय 
पर ऋषि दयानन्द के ही शब्दों में उनकी सम्मति अनायास इस पुस्तक से मिल 
जाती है। इस पुस्तक के सम्पादक हैं, श्रीयुत कृष्णचन्द्र विर्मानी । आप बड़े 
स्वाध्यायशील सज्जन हैं। आये सिद्धान्तों का आप को पर्याप्त ज्ञान है। आपने इस 
पुस्तक फा सम्पादन बड़े परिश्रम से कई मास के सतत रवाध्याय के बाद किया है। 

पुस्तक बड़े काम की वस्तु है। धर्म पथ परिज्नान के लिये यह प्रत्येक आये 
नर नारी के पास होनी चाहिये | 

. (२) 

आय्ये समाज के विख्यात विद्वान, सुप्रसिद्ध व्याख्यानदाता, श्रीयुत महता 
रामचन्द्र जी शाख्री, महीपदेशक, श्रीमती आये प्रादेशिक प्रतिनिधि सभा, पंजाब 
लिखते हैं कि: 

“मेंने “दयानन्द सिद्धान्त भारकर” को पढ़ा। इसके सम्पादक लाला 
कृष्णचन्द्र विरपानी ने इस गन्थ में श्री स्वामी दयानन्द सरस्वती के प्रत्येक सिद्धान्त 


को उन्हीं के शब्दों द्वारा संग्रह करके अपनी रवाध्याय शील्ता का पूण परिचय दिया 
है। आये धमे के जिज्ञासुओं के लिये यह ग्रन्थ अत्युपयोगी है। मुझे आशा है कि यह 
ग्रन्थ धार्मिक जगत में प्रतिष्ठा प्राप्त करेगा ओर सम्पादक का प्रयत्न सफल होगा ।” 
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सम्पादक का वक्तव्य 


पाठक वृन्द्‌ ! 


पूज्यपाद श्रीयुत पर्डित मुक्तिराम जो उपाध्याय गुरुकुल पोठोद्वार के परामशे 
पर मेरे मन में इस पुस्तक के सम्पादन करने का विचार उत्पन्न हुआ मेंने महर्षि 
देयानन्द्‌ के सब अन्थों और पत्रों का मन्थन करके यह सार-रूपी अम्रत सहुलन 
किया है। में यह स्वोकार करता हूँ कि महर्षि के मूल ग्रन्थों के पाठ से जितना 
आनन्द ओर लाभ प्राप्त है सकता है, उतना इस संग्रहात्मऋ ग्रन्थ से होना सम्भव 
नहीं है, परन्तु जो लोग महर्षि के मूल ग्रन्थां को किसी कारण बशात्‌ नहीं पढ़ते, 
उनके लिये यह पुस्तक विशेषतः अत्यापयोगो सिद्ध होगी। मेंने ऋषि वचनासृत्॑- 
रूपी वाटिका से सुन्द्र पुष्यों का संप्रह करझे ओर उन्हें एक सूत्र में म्रन्थित करके 
एक रमणोय पुष्प-माला तेय्यार को है। इस माला के फूलों की एक एक पंखड़ी में 
अद्भुत सोन्दये है, सोरभ है ओर माधुय है । 


मुझ आशा है कि यह संग्रद/त्मक ग्रन्थ नवथुवकों, बालकों ओर /ख्त्रियों के 
हृदयां में विशेषतः इधर-विधास, सत्य-निष्ठा, सदाचार, निभयता ओर समाज-सेवा 
आदि उत्कृष्ट गुणा के संचार करन में सद्दायक द्वोगा। प्रत्येक आय माता पिता से 
मेरी प्राथना है कि जहां वे स्वय इस पुस्तक का पाठ करें, वहां वे स्व-सन्तान को 
भी इसके पढ़ने के लिये जरूर आ।प्रद करें । कोइ आय परिवार इस पुस्तक से खाली 
नहीं रहना चाहिये, क्योंकि जदां इस पुधतक को एक अति भो उपस्थित द्ांगो, वहां 
किसी वैदिक घिद्धान्त के निशेय करने, अथवा सदूपिं दृधननन्‍्द को किलो विषय 
विशेष पर सम्म्ति जानने के लिये फिखो अन्य पुस्तक को जुरूरत न रदेगो। 
सारांश यह कि महर्षि के मन्तव्याम्न्तव्य-सम्बन्धो खभो ज्ञातव्य-विषयों पर यह 
पुस्तक एक प्रामाणिक विश्वक्ाष का कमर दंगो ओर पाठका के हृदयों में बेद्क धर्म 
के प्रति प्रेम, श्रद्धा ओर उत्साद की र्फूर्ति भो पैद[ करता रदेग। । में अनुभव करता 
हूँ कि प्रथम संस्करण में कतिपय त्रुटियां अवश्य होंगी, परन्तु सूचना मिज्ने पर में 


उन्हें दूसरे संस्करण में दूर करने का हर प्रकार से अयन् कहूँगा । किपविकप्‌ | 


रावतपिण्डी विनी तः-- 


२६, मई, सन्‌ १६३२ ई० 
१४, ब्येप्, सबत्‌ १६८६ कृष्णचन्द्र विरपानी 
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समपेण 


श्रीयुत्‌ लाला रामदित्ता मल जी, बी० ए०, 
_ प्रिन्सोपल, डी० ए० बी० कांलिज, ( रावलपिण्डी ) के 
श्री चरणों में । 

श्रद्धास्पद पित्रवर; 

आपय्ये खमाज के पूज्य प्रवतेक महर्षि दयानन्द्‌ के गोरवान्बित विचारों 
ओर मनन्‍्तव्यों को सव-साधारण तक पहुँचाने के निभित्त मेरा यह परिश्रम तभी 
साथेक ओर सफज्ञ हागा, जब में आप सरोखे मद्गानुभावां के श्रो चरणों में यह 
तुच्छ सो भेंट सादर समपंण कहूंगा, यही ध्वनि मेरे हृदय में बार २ सुनाई देती 
है ओर इसी में हो मेरे अन्तरात्मा को तुष्टि ही सझृतो है, अन्यथा नहों। 
पेरे सम्पान के पात्र श्रो मास्टर जो ! 

जितना युमे आपके शुभ गुणां से परिचित होने का सोभाग्य प्राप्त है, 
उतना शायर आपके किसो भा निकट वर्त्ती सम्बन्वी अथवा मित्र का नहीं हो 
सकता। आपके अनुकरणीय जोवन का दूख कर मु्के कइ वार यह अनुभव 
हाने लगता है कि आपके असंख्य श्रठ गुणा का विकास जन्म जन्मान्तरा स 
क्रमशः हांता चला आया है। यों ता दृज्ारा का संख्या म आपका [शबष्य परि- 
बार आपका सत्कार्ति का स्थान २ पर विस्तृत कर रह है, परन्तु इस मे अत्युक्ति 
नहीं कि जिस २ मनुष्य का एकबार आप के संसग मे आने का शुभावसर प्राप्त 
हुआ है, वद्‌ आपके निःरगह परापकारों जोबन से प्रभावित हुए बना नहीं रह 
सका, ओर यद्दी आपको प्रतिठ्ठा का मूज्ञकारण हे। आप आपय्येघ्र॒माज के 
पुराने सेवक ओर महर्षि के अनन्य भक्त हैं । आपका सरल आर साम्य स्वभाव, 
सयभ, सादा जीवन, सदाचार, शिष्शाचार, इंश्व र-वे श्वास, उत्सादू और सताज- 
सेवा का भाव देख कर मुझे कई बार निराशा मं आशा को रखा द्खलाइ देन 
लगती है ओर यह जान कर संताष दावा है कि आय्येसमाज़ के संवा-क्षेत्र में 
भी चुप चाप काम करने वालो, सदाचारो, आर निःस्वाथा आत्माआ को कमो 
नहीं है। 


शबवलपिण्डी आपका स्नेंद-पांत्र-- 
२६५ मई, सन्‌ १९३५ कृष्णचन्दर विरपानी 
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बे उद्धत' पुस्तकों की सूची #ह# 
१--सत्याथ प्रकाश 
२--ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका 
३--संस्कार विधि: 
४--गोकरुणा निधि 
५--शआ्राय्य दिश्य रत्न-मालां 
६--अआ्रान्ति निवारण 
७छ-- अभ्रमोच्छेदन 
८--अनु-श्रमोच्छदन 
६--आरयांभिविनय 

१०--वेदान्ति ध्वान्त निवारण 
११--वेद्‌ विरुद्ध मत खण्डन 
१२-- व्यवहार भानु 

१३- प्रतिसा पूजन विचार 
१७--पूना के व्याख्यान 
१५-स्वमन्तव्यामन्तव्य प्रकाश 
१६--स्वी का र-पत्र 

१३७--नियम, उपनियम 

१८-पशन्च महा यज्ञ विधि: 
१६--सुम्बई के निर्धारित नियम 
२०--शिक्षा-पत्री ध्वान्त निवारणम्‌ 
२१-सत्य-धम-विचार ( धर्मचर्चा मेला चांदापूर ) 
२२--वेदाड़् प्रकाश 

२३--महर्षि के पत्र 

२४--स्वामी नारायण मत खण्डन 


विषयों की अनुक्रमणिका 


संख्या विषय 


/ै,रै 


/#» + ६6 7? >>» (0७७ >#५४ 


११ 
१२ 
१३ 
१७ 
१५ 
१ई 
१७ 
१८ 
१६ 
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महर्षि दयानन्द्‌ रचित ग्रंथों की सूची 

महषि के ग्रंथां पर एक दृष्टि 

आयये समाज के नियम 

आय्ये समाज के उपनियम 

स्वीकार पत्र 

महर्षि दयानन्द का इश्वर विश्वास 

महर्षि की दीक्षा 

परोपकार करना ही महर्षि का परम पुरुषा्े था 
महर्षि मान ओर प्रतिष्ठा के इच्छुक न थे 

सत्य का प्रचारक द्यानन्द 

महर्षि अपना कोई नवीन मत चलाना नहीं चाहते थे 
विरोध हटाना महर्षि का मुख्य कमे था 
पक्तपात-रहित होकर ही महर्षि समालोचना करते थे 
गुग-ग्राही दयानन्द 

क्रषिवर बुरे मनुष्यों के साथ भी भल्ाई:करते थे 
ऋषि दयानन्द का अन्यायचरण के साथ असहयोग 
ऋषि का अयोग्य पुरुषों के साथ असहयोग 

आयये भाषा की उन्नति ओर गो रक्षार्थ क्रृषि का प्रयत्न 
महपिं का समय कितना अमूल्य था 

महर्षि नाटक तमाशे के विरोधी थे 

महाषि दयानन्द की बिद्वता 

महर्षि दयानन्द के वेद भाष्य की अपू्वता 

महर्षि की दृष्टि म॑ं पश्चिमी विद्वानों की योग्यता 
महर्षि की हष्टि मं सायणाचार्यादिकों का बोघ 


ऋषि दयाननद का स्वाभा विशुद्धानन्द ओर बाल शास्त्री आदि परिडतों 
को शास्त्राथ का खुला चेलेंज 
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ऋषि दयानन्दका पं० महेशचन्द्र, न्यायरत्न 'श्लोर प्रिफिथ आदि विद्वानों 
को खुला चेलेन्ज 


शआयये समाज से महर्षि की आशायें 
प्रत्येक गृहरस्थ, सभासद्‌ समाजोन्‍्नति में तत्पर रहे 
समाज के सभासद पररपर कैसे वत्तांव करें ? 
क्या स्त्रियां भी समाज की सभासद हो सकतो हैं ? 
क्या किसी सभासद्‌ को समाज से निकाला भी जा सकता है ? 
आयये समाजियों को आय्य समाजी ही नोकर रखने चाहिये 
परमेश्वर के नाम 
(१ ) एरमेश्वर के कितने नाम हैं ? 
(२) '"सग्णवर का सर्वोत्तम, प्रधान और निज नाम 
(३ ) “श्रीगणेशायनमः” श्रादिप्रचलित नामों का विधान तो ठीक है ? 
(४ ) “हरि ओश्म” नाम तो ठीक है ? 
उसी सबिदानन्द को अपना इष्ट देव मानो 
चार सो वर्ष तक सुख-पूवफ जीओ 
पुरुषार्थ:-- 
( १ ) ”डिले पुरुषाथ करो ओर पुनः इंश्वर से सहायता मांगो 
(२ ) पुरुषार्थ बड़ा या प्रारब्ध ? 
( ३ ) पुरुषार्थ कितने प्रकार का होता है ? 
ए-म्त्री-गमन से बचो 
धमे कभी मत छोड़ो 
भूठ कभी मत बोलो 
आयु को बढ़ाओ 
अपने रूप को बढ़ाओ 
अपना नाम पैदा करो 
अपना यश बढ़ाश्रो 
ग्रृहम्ध ग्ह़ कर भो तुम ब्रह्म चारी कहला सकते हो 
अधमे से धन संचय मत करो 


धंद॑ प्रतिज्ञा का पालन जरूर करो 
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नित्य कर्मा' और स्वाध्याय में नागा मत करो 

दूसरों के दोषों को मुँह पर कहो 

यदि सभा में जाओ, तो हमेशा सत्य बोलो 

शरीर और आत्मा का बल साथ २ बढ़ाओ 

तुम बिना पढ़े भी धर्मात्मा हो सकते हो 
इन सम्श्रदायों को उखाड़ डालो 
इसाई मुसलमान5दिकों को अपने यहाँ मिलाओ 
बच्चों के साथ बहुत लाड़ प्यार मत करो 

परमात्मा कब प्रत्यक्ष होते हैं ? 

घमे ओर अधम किसे कहते हैं ? 

अहिंसा धर्म पर चलकर मनुष्य की क्या अवस्था हो जाती है ? 
परमेश्वर का नाम स्मरण फेसे किया जावे ? 

परमेश्वर फा कृपा-पात्र कोन बन सकता है ? 

ईश्वर की व्यवस्था में अधिक सुख किसे मिल सकता है 
कितनी उमर तक के बालकों के लिये नित्य कम का विधान नहीं है 
रात्रि को भोजन करना केसा है ? 

दूध किस का सर्वोत्तम है ? 

क्या बलवान निबलों को खा जायें ९ 

क्या संसार दुःख रूप है ! 

र्थ-सन्तान का गुरु कोन है ? 

अधर्मी गुरु के साथ कैसा व्यवद्दार करें ? 

मनुष्य रूप में गधा कोन है ? 

यदि कोई धनवान्‌ निधन हो जावे, तो कैसे रहे ? 

अधर्मी का नाश एक दिन अवश्य होता है ? 

यदि किसी सभा में मत भेद हो जाये, तो कैसे निणय हो ? 
ब्याज अधिक से अधिक कितनी लेनी ओर देनी चाहिये ? 
ग्रहस्थी को स्वयं कब भोजन करना चाहिये ? 

पवास किन्हें नहीं करना चाहिये ? 
व्यभिचार त्याग किसे कहते हैं ९ 
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राजा प्रजा छो कैसे वत्तना चाहिये ! 
मिन्न, मित्र के साथ केसा बर्ताव करे 
पड़ौसो, पड़ोसी को के मे रहना चाहिये ? 
ख्री-पुरुष का वियोग न होना चादिये ! 
मधु पक किसे कहते हैं ! 
मधुपक किन्हें देना चाहिये ? 
क्या योनियाँ चौरासी लाख हैं ? 
सच्चे तीथ कौनसे हैं ? 
प्राचीन काल में प्रजा के लोगों का किवनी स्वाधीनता प्राप्त थी ? 
भारतवष का पतन कब से आरम्भ हुआ 
देश में अन्धकार कब छा जाता है ? 
इश्वर ही सृष्टि कर्ता है ! 
आ स्तिक नास्तिक सम्वाद 
क्या सांख्य शात्र के कत्ता नारितिक थे ! 
सन्ध्योपासन 
(१ ) सन्ध्योपासन कहां और केसे करे ? 
(२ ) सन्ध्या के बार करे 
( ३ ) कितने समय तक ध्यान करे £ 
(४ ) “झाचमन” केसे और क्‍यों करे ? 
( ९ ) “मार्जन” कैसे ओर क्‍यों करे ? 
( ६ ) “शधघमघंण” मन्त्र का विचार 
(७ ) “सनसा परिक्रमा” मन्त्रों का विचार 
(८ ) सन्ध्या न करने वाले के लिये दण्ड 
(६ ) सन्थ्योपासन की विधिः 
प्राणायाम 
(१ ) प्राणायाम किसे कहते हैं ? 
(२ ) प्राणायाम की विधिः 
( ३ ) श्रास प्रश्नास को कैसे रोके ? 
(४ ) प्राणायाम से लाभ 
(३१ ) नकली प्राणायाम से बचो 
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संख्या विषय 
६२३ होम अर्थात्‌ अग्नि होत्र 
(१ ) होम की सामग्री 
(२ ) होम की समिधा 
(३) अग्नि होन्र का समय 
(४ ) किन मन्त्रों से होम करें ? 
(३ ) यदि अधिक होम करना चाहें, सो फिर किन मन्त्रों से करें ? 
(६ ) “स्वाहा” शब्द का क्‍या अर्थ है ? 
(७) अग्नि होन्न के साथ मंत्रों के पढ़ने का क्या लाभ है ? 
(८) होम के लाभ 
(६ ) क्‍या होम देवता लोगों के लिये नहीं होता ? 
( १० ) क्या श्रत्तर, कस्तूरी और पृष्प आदि सुगन्धित चीजों से वायु भौर 
वृष्टि जल की शुद्धि नहीं हो सकती ? 
(११ ) क्‍या होम न करने से पाप भी होता है ? 
(१२ ) क्या अग्निद्योश्न स्त्री पुरुष सिलकर करें ? 
(१३ ) यदि अग्निहोत्र के समय स्त्री पुरुष उपस्थित न हों तो फिर क्‍या 
किया जाय £ 
४३ यज्ञ की सामान्य विधि: ६२ 
( १ ) यज्ञ की समिधा 
(२) ऋत्विज केसे हों ! 
(३ ) ऋत्विज कितने हों ? 
(४ ) ऋत्विजों का अपना आसन कहां पर हो ? 
(२ ) ऋत्विजों का कतव्य 
( ६ ) ऋत्विजों की आचमन विधिः 
(७ ) संस्कारों में मंत्रोच्चवारण यजमान स्वयं करे 
(८ ) संस्कार्रो में दर्शक मद्दाशय कैसे व्यवहार करें ? 
( ६ ) ऋत्विजों को क्‍या दक्षिणा दें ? 
६४ मांस भक्षण ओर पशु हिंसा ६३ 
(१ ) मांस भक्षण और वेद 
( २ ) मांस और हमारे पूवेज 


हनन 


झंख्या 


(७) 


विषय . पृष्त 
(३ ) मांस से बुद्धि का नाश 
(४) क्या बिना हिंसा किये, श्रर्थात्‌ मरे हुए पठु का सांस खाना भी 
पाप है ? 
(२ ) क्‍या रोग निवारणार्थ भी मांध न खायें ? 
( ६ ) क्या मांस खाने से शरी( में बल श्राता है ? 
(७ ) मांस भक्तण अधर्म क्‍यों है ! 
(८) मांस भछयण में कितने आदमी पाप के भागी होते हैं ? 
(£ ) परोपकारी पशुओ॥्रों के मारने वाले नीच लोग 
( १० ) क्या मांसाहारियों में दया होती है ? 
( ११ ) मांस व शराब में कब पत्ृत्ति होती है ? 
( १२ ) मांसाहारियों के हाथ का न खाना चाहिये ? 
(१३ ) क्या विदेश में भी मांस का सेवन न करें £ 
(१४ ) विदेशी राज्य भर पशु हिसा 
(१९ ) यदि राजपुरुष हानिकारक पशुओं वा मनुष्यों को मार दें तो फिर 
क्या उनका मांस फंक दें £ 
(१६ ) भक्य ओर अभत्तय भोजन क्या होता है ? 
( १७ ) क्या परमेश्वर मांस खाने की आज्ञा देता है ? 
(१८ ) सृष्टि नियम के दृष्टान्त द्वारा मांस भद्षण का खंडन 
( १६ ) मांसाहारियों के पति बेज़बानों के वकोल महषि दयानन्द की 
अपील और ईश्वर से प्रार्थ ना 
(२० ) बेज़बान पशुभ्रों की श्रोरं से मनुष्यों के पति अपील 
(२१ ) मांसाहार का सर्वथा निषेध 


६५ यज्ञ में पशु हिंसा ही दैह 
६६ भमणपान ( शराब पीना ) 6७ 
६७ खान पान ओर आचार अनाचार का ७१ 


(१) भचयाभव्य के प्रकार का होता है ? 

(२) दो प्रकार के भक्षयाभक्तय के लक्षण 
(३ ) किस प्रकार फी सबज़्ी खानी चाहिये ? 
(४ ) भोजन का स्थान 


(८) 
संख्या विषय शृ 


(९२ ) क्या गाय के गोबर से लेपन करना चाहिये ? 
(६ ) एथक २ चोका लगाने की रीति कैसी है ? 
(७ ) रसोई कौन बनावे 
(८ ) क्या एक साथ खाने से देश का सुधार होता है ! 
(६ ) क्‍या एक साथ एक ही पत्तल वा थाल में खाने में कोई दोष है ? 
(१० ) क्‍या भज्जी चमार आदि के हाथ का खा लेना चाहिये ! 
६८ संरकार ३७ 
(१ ) संस्कार किसे कहते हैं ? 
(२ ) संस्कार कितने और कौन हैं ? 
(३ ) प्रत्येक संस्कार के करने का समय विधान 
(४ ) प्त्येक संस्कार में किस २ वस्तु की ज़रूरत होती है ? 
६६ उत्तम सनन्‍्तान उत्पन्न करने की विधि: ८० 
(१ ) क्या उत्तम सन्‍्तान उत्पन्न करने की भी कोई विधि है ? 
(२ ) निदोष रजस्‌ वीय्यें का प्रभाव 
(३ ) ऋतुदान का कोनसा सम्रय उत्तम है ! 
(४ ) कौनसी रात्रि ऋतुदान के लिये सबसे अच्छी है ? 
(१ ) पुत्र ओर कन्या की उन्‍पत्ति केसे होती है ? 


( ६ ) क्या बिना रुचि वा परस्पर प्रसन्‍नता के समागम से कुड हानि 
भी होती है ? 


(७ ) गर्भाधान विधिः 
(८ ) गर्मस्थिति का निश्चय हो जाने के पश्चात्‌ स्त्री पुरुष केसे 
विचरें और गर्भ की केसे रक्षा हो ? 
( ६ ) बच्चा पेदा होने के पश्चात्‌ क्‍या कर्तव्य है ! 
( १० ) प्रसूता स्त्री अपना दूध अपने बालक को क्यों न पिलावे ! 
( ११ ) फिर माता पिता कैसे व्यवहार करें कि जिससे संतान धर्मात्मा 
ओर दीर्घायु हो ! 


६ 


( १२) भाता पिता का अपने बच्चों को उपदेश 
(१३ ) छोटे अपने बंढ़ों की सेवा केसे करें 

१०० जहाचय्ये ८ 
(१) सच्चे ब्रह्मचस्थे का कण 


(६) 
संख्या विषय पृष्ठ 


(१२ ) अहाचर्य ही सुखों का मूल है 
(३) ,, .अ्रधिक से अधिक कितना होना चाहिये ? 
(४ ) बह्ामचारी के लिये नियम 
१०१ दान ८६ 
(१ ) कुपात्र को दान देना कैसा होता है ? 
(२) क्या दान देते समय सदेव सुपात्र-कुपात्र का विचार करना चाहिये ? 
(३ ) क्या ब्राह्मण दान से अपनी जीविका करें ? 


१०२ श्रतिथि 8७ 
(१ ) अश्रतिथि कौन होता है ? 
(२) अतिथि से पूर्व नहीं खाना चाहिये 
(३ ) किस किस के घर का अन्न अतिथि को नहीं खाना चाहिये ? 
१०३४ शिक्षा ( गितालम0ा ) 8१ 
(१ ) शिक्षा का उद्देश्य क्या होना चाहिये ? 
(२) वर्णाचारण की शिक्षा का श्रारम्भ घर में होना चाहिये 
(३ ) बच्चों की शिक्षा का आरम्भ किस प्रकार हो ! 
(४ ) तीन शिक्षक 
(३ ) विद्यालय कहाँ पर हो ! 
(६ ) विद्यार्थियों के भोजन छादन-का प्रबन्ध किस प्रकार हो ! 
(७) ( ('0-0व॥0306॥ ) क्या लड़के लडकियों का सांझा 
( ५४९० ) विद्यालय हो ! 
(८ ) पढ़ाने वाले अध्यापक और शाचाय्य वैसे हों ! 
(६ ) अनिवाय शिक्षा, थ्र्थात्‌ लाजमी तालीम ( (0॥॥.प88॥ 9 
९(४९:-।0॥ ) 
(१० ) समावत्तन के समय किनने प्रकार के स्नातक ( "780४६ (९७ ) 
होते हैं ! 
( ११ ) तीन प्रकार के स्नातकों के लक्षण क्या हैं ! 
( १२ ) संस्कृत और॑ अज्ञरेजी साथ साथ पढ़री चाहिए 
(१३ ) हमेशा ऋषि-ऊत ग्रन्थों को ही पढ़ना चाहिये 
( १४ ) ऋषि-कृत ग्रन्थ भी वेदाधीन हे।ने ही से प्रमाण हैं 
(१६ ) परित्याग के योग्य कौन से ग्रन्थ हैं ! 
( १६ ) पढ़ना हमेशा श्रथ॑ज्ञान सहित होना चाहिये 
१०७ विवाह ६६8 
( १ ) विवाह किसे कहते हैं ! 
(२) कौन गृद्दाश्रस में प्रवेश करे ! 


५ १० 


संख्या विषय पृष्ठ 

(३ ) कौन गृहाश्रम के अयोग्य है ? 

(४ ) कब विवाह करे, जिससे सन्तान उत्तम उत्पन्न हो ? 

( १ ) कन्या को कब अपना विवाह करना चाहिये ? 

(६ ) यदि कन्या को सुयोग्य वर न मिले तो क्या करे ? 

(७ ) वर वधु की श्रायु में कितना अन्तर होना चाहिये ! 

(८) विवाह माता पिता के आधीन होना चाहिये, या लड़का लड़की 
के आ्राधीन ? 

( £ ) लडका और लडकी एक दूसरे की परीक्षा कैसे करें ! 

(१०) क्या विवाह से पहिले स्त्री पुरुष एकान्‍्त में मिलें ! 

(११) कुमार और कुमारी का ही विवाह होना टीक है 

(१२) ( ४0९6 ऐेछश्ाप़ 7'.680 )]0ए९ ) 
विवाह के स्थान पर “स्वतन्य प्रेम” में क्या हानि है ? 

(१३) विवाह अपने अ्रपने वर्ण में होना चाहिये 

(१४) दूर विवाह के लाभ और निकट विवाह के दोष 

(१९) किस कन्या के साथ विवाह नहीं करना चाहिये ? 

(१६) क्या विवाह निषय में किसी राज्य व्यवस्था की भी ज़रूरत है 


१०५ गृहस्थाश्रम १०५ 
(१ ) गृहस्थाश्रम ज्येष्ठा श्रम क्यों है 

१०६ वानप्रम्थ आराश्रम १०५ 
(१ ) वानप्रस्थ कब बने ? 

१०७ स्तुति, प्राथना ओर उपासना १०६ 


(१ ) हम स्तुति प्रार्थना भ्ौर॑ उपासना क्‍यों करें ? 
(२ ) प्रार्थना किस प्रकार की व्यथ है ? 
( ३ ) उपासना योग का प्रथम अद्गज क्या है ? 
( ४ ) उपासना की रीति कैसी हो ? 
( ९ ) उपासना कम से क्‍या लाभ होते हैं ? 
(६ ) चित्त की वृत्ति को रोकने का क्या श्रयोजन है ? 
(७ ) पांच बृत्तियों को केसे हटायें ? 
(८ ) धारणा, ध्यान और समाधि में क्‍या भेद है ! 
१०८ आचार अनाचार विचार १११ 
( $ ) आचार और अ्रनाचार के लक्षण 
(२ ) डाठी; मूछ, शिखा और शिर के बाल॑ रखें या मु डवा देवें ! 


संख्या 


(११ ) 
विषय पृष्ठ 


१०६ चोटी, जनेऊ ११२ 


११० 


(१ ) क्‍या यज्ञोपवीत कभी छीता भी जा सकता है ! 


यज्ञ ११५ 


(१ ) “यज्ञ” किसे कहते हैं ! 
(२ ) शअ्रश्वमेध, गोमेघध और नरमेध यज्ञ किसे कहते हैं ! 
(३ ) पांच महा यज्ञ कोनसे हैं ! 


११६१ हमारा प्राचीन भारत १९३ 


/ १ ) आरय्यावतं देश स्वर्ण भूमि कहलाता था 

(२ ) भारत की प्राचीन सजंरी 

(३ ) दरिद्वियों के घरों में भी विमान चलते थे 

(४ ) काशी के मान मन्दिर में शिशुमार चक्र 

( ५४ ) एक घन्टे में साढ़े सत्ताईस कोस चलने वाला घोड़ा 
( ६ ) स्वयं चलने वाला पड्ढा 

(७ ) क्या भारत में कभी जहाज़ चलते थे £ 


११५ राजधमे विषय ११५ 


(१ ) स्वतन्त्र स्वाधीन राजा नहीं 'होना चाहिये 

(२ ) तीन प्रकार की सभा के आधोन सब राज्य कार्य होना चाहिये | 
(३) राजा का मन्‍्त्री कोन हो ? 

(४ ) क्या कोई राजा का अदृश्ड्य भो होता है ! 

(९ ) क्या संस्कृत विद्या में पूरी २ राजनीति है वा अधूरी ! 
(६ ) राज्य कब नष्ट होता है 

(७ ) आय्यों का राज्य केसे नष्ट हुआ 

(८) आरय्यवत में विदेशियों का राज्य केसे हो गया ? 

( ६ ) विदेशियों का उत्तम राज्य तो स्वराज्य से अच्छा है 
(१०) राजा और प्रजा का परस्पर सम्बन्ध कैसा होना चाहिये ? 
(११) राजा सन्ध्योपासनादि कर्मो' से विमुक्त होता है 


११३ स्वदेश भक्ति ओर आय्य सभ्यता ११३ 
११७ साकार निराकार वाद १२१ 


(१ ) निराकार परमेश्वर का ध्यान न दो सकने से, भूत्ति द्वारा क्यों 
न ध्यान किया जाय ? 

(२) क्या सर्व-व्यापक परमेश्वर को मूति के भीतर व्यापक मान कर 
उपासना नहीं करनी चाहिये 

( ३ ) ईश्वर निराकार क्यों है ओर साकार क्यों नहीं हो सकता ! 

(४ ) कया ईश्वर का अवतार भी नहीं हो सकता ! 


संहप। 


११६ 
११७ 
११८ 
११६ 
१२० 
१२१ 


१२२ 


(१२ ) 


विष ये 


(१) अवतार धारण किये बिना ईश्वर अपने भक्तों का उद्धार और दुष्ट 
जनों का दमन केसे कर सकता है 


ईश्वर कैसे सव-शक्तिमान है ? 

परमेश्वर निगु ण और सगुण केसे है ? 

यदि इंश्वर त्रिकालदर्शी है, तो जीब केसे स्व॒तन्त्र रह सकता है ? 
परमेश्व र दूयालु ओर न्यायकारो किस प्रकार है 

क्या इश्वर हमारे पाप ज्ञमा करता है ? 

क्या देशर कयामत के गेज़ ही न्याय करना है ? 

ग्रन्थों की प्रमागता, अप्रमाणता 


( १) प्रमाण के योग्य ग्रन्थ 
(२ ) वेद निश्न म और स्वतः प्रमाण क्यों हैं ? 


इश्व रीय ज्ञान वद्‌ 


(१ ) वेद किन का नाम है ! 


(२ ) सृष्टि की आदि में वे में का ज्ञान किन्‍्हें और किस प्रकार दिया गया ! 


(३) वेदों का “श्रुति” नाप्त क्षों है ! 

(४ ) वेद कब पुस्तक रूप में आये ! 

(१ ) वेदों का ज्ञान नित्य है 

(६ ) क्या वेदों में इतिहास है ? 

( ७ ) फिर प्रत्येक मन्त्र के साथ “ऋषि” किस लिये लिखा होता है ९ 

(८) ऋषि लोगों को वेदों के अथ किसने और कैसे जनाये ? 

(६ ) ऋषियों ने वेद मनत्रों का प्रकाश क्‍यों किया ?, 

(१०) निघर्द और निरुक्त किसे कहते हैं ९ 

(११) मन्त्रों का “देवता” क्या होता है ? 

(१२) एक वेद क्‍यों नहीं. ! 

(१३) पहिले ऋग्‌ , फिर यजुः फिर साम और फिर अथर्व, हस क्रम से 
चार वेद क्‍यों गिने जाते हैं ! 


(१४) वेदों में जो अष्टक, अध्याय, मण्डल, सूक्त, काण्ड, वर्ण, दृशति, 
जिक और अनुवाक रखे हैं, यह किसलिये ? 

(१५) मनत्रों के साथ छन्द क्‍या लिखा होता है ९ 

(१६) भला कई २ मन्त्र चारों वेदों में क्यों आते हैं ९ 

(१७) वेदों के मन्त्र कितने प्रकार के अ्रथा' को जनाते हैं ९ 

(१८) वेदार्थ करने में विशेष नियम कौन से हैं ९ 

(१६) वेदा्थ करने में विशेष नियम क्‍यों ९ 


श्श्रे 
१२७ 
१५७५ 
१२५ 
१२६ 
१२७ 
१२८ 


१४६ै 


( १३ ) 


संख्या विषय पृष्ठ 


१२३ 


१२७ 


१२१९ 


१२७ 


१२७ 


११८ 


(२०) क्या वेद मन्त्रों के अनेक श्रथं हो सकते हैं ९ 
(२१) वेद संस्कृत भाषा में क्यों प्रकाशित किये गये ९ 
(२२) वेदों की उत्पत्ति में कितने वर्ष हो गये हैं ९ 
स्री जाति के विषय में १३७ 
(१ ) स्त्री भी पूजनीया होती है 
(२ ) उत्तम स्त्री जहां से मिले, ले लेनी चाहिये 
(३) क्‍या स्त्रियां खेती हैं ? 
(४ ) स्त्रियों का परदा 
(५ ) क्या पूव काल में स्त्रियाँ नाचना सीखती थीं ? 
( ६ ) स्त्रियां भी यज्ञ।पवीत धारण करती थीं ? 
(७ ) रजस्वला स्पर्श 
विदेश यात्रा १३६ 
(१ ) क्या विदेश यात्रा से धर्म भ्रष्ट होता है ? 
(२ ) विदेश में श्राचार अनाचार का ख़्याल रखना ज़रूरी है 
(३ ) विदेश में जाने के लाभ 
(४ ) क्या हमारे पूर्षज भी विदेश में जाया करते थे ? 
मौजिज़े ओर योग सिद्धियां १७१ 
(१ ) क्या मौजिज़े सच्चे हैं ! 
(२ ) क्या कोई देहघारी मनुष्य इईरवर-कृत नियमों को बदल सकता है ? 
(३ ) क्‍या कोई योगी भी सुष्टि नियम को बदल नहीं सकता ! 
(४ ) योग सिद्धि के नाम से ठगी 
(९ ) हृत्योग 
(६ ) योग से आस्मबल किस प्रकार से बढ़ता है ? 
पुनजन्म १४४ 
(१ ) पुनर्जन्म का चक्र 
(२ ) शरीर छोड़कर जीव कहां जाता है ? 
पुनर्विवाह १७४६ 
(१ ) पुनविवाह कहां ह।ना चाहिये ? 
क्योतिष-शास्त्र १३७ 
( १ ) क्या ज्योतिष-शास्त्र बिलकुल मूठा है ? 
(२ ) क्‍या यह जन्‍्म-पत्री भी निष्फल है ? 


( १७ ) 
संख्या विषय बृत्तु' 


(३ ) क्‍या जन्म-पत्री का प्रचार पहले नहीं था ? 
१२६ सूद्म जोव सृष्टि को हिंसा १७८ 
(१ ) क्या जल॑, स्थल, वायु और वनस्पति के स्थावर शरीर वाले जीवों 
को सुख दुःख का भान होता है, अथवा नहीं ? 
(२ ) क्‍या तालाब ओर बागीचा आदि बनवाने से जीव हिसा का पाप 


-* #९ 


लंगता है ! 
११० आश्रम १५० 
(१) चार आश्रमों का विभाग किसलिये किया गया है ! 
१३१ वेद पढ़ने का अधिकार १५१ 


(१ ) मनुष्य मात्र के लिये 
(२) क्या शूद्धों के लिये पढ़ने का निषेध है ? 
(३ ) पिता के माल के सब पुत्र दाय-भागी हैं 
१३२ भूत प्रेत १५२ 
(१ ) क्या भूत प्लेतों का कोई वजूद है ? 
(२ ) फिर भूत प्रेत के नाम से डर क्यों लंगता है ? 
१इबे पुराण ... १७२ 
( १ ) पुराण किन पुस्तकां का नाम है ! 
(२) ऋषि मुनियों के नाम से पुराणादि ग्रन्थ कैसे बने ? 
१३७ वर्ण व्यवस्था १५३ 
(१) वर्णाश्रम व्यवस्था 
(२) वर्णो' में श्रति विशेष कौन है ? 
१३५ श्री कृष्ण जी के विषय में ऋषि की सम्मति १५३ 
१३६ जीव विषय 2५५ 
(३) जीव किसे कहते हैं ! 
(१) जीव का परिमाण 
(३ ) जीव और ईश्वर भिन्न हैं, अथवा अभिन्‍न ? 
(४ ) फिर जीव दश्वर का सम्बन्ध क्‍या है ? 
(१) जीव बहा की एकता 
(६ ) जीव जहा की एकता विषय में निश्चलंदास की थुक्ति कां खराइन 
५ ७ ) “झथमात्म अ्रह्म” का क्‍या भ्र्थ है ! 


(१४ ) 
बंख्या विषय 


(८ ) क्‍या हम अकर्ततां और अभोक्ता हैं ! 
१४७ अनादि पदाथ 
(१ ) “अनादि” किसे कहते हैं ! 
(२ ) अनादि पदाथ कितने हैं ? 
( ३ ) “अ्रवाह से अनादि”, इसका क्या मतलब है ? 
( ४ ) तीन पदाथ अनादि हैं 
( ५ ) जगत्‌ का काय प्रकृति अनादि है 
१३८ सृष्टि 
($ ) सष्टि किसे कहते हैं ? 
(२ ) मैथुनी, अमैथुनी सष्टि कब होती है ९ 
( ३ ) आदि सष्टि विधयक प्रश्नोत्तर 
(9 ) “थथा पूर्व मकल्पयत” ही ठीक है 
( $ ) इस सष्टि की आयु कितनी है 
१५६ जगत के बनाने में इेश्वर का क्‍या प्रयोजन है ? 
(१ ) क्या जगत मिथ्या है ? 
(२ ) जगत्‌ मिथ्या मानने वालों के प्रश्नों का समाधान 
(३ ) नवोन वेदान्तियों के प्रश्नों का उत्तर 
१७० मुक्ति, अथात मोक्त 
(१ ) मुक्ति किसे कहते हैं ? 
(२ ) मुक्ति से वापस लोटने में वेद का प्रमाण 
(३ ) तक द्वारा पुनरावृत्ति की सिद्धि 
(४७ ) मुक्त जीव कितने समय तक मुक्ति में रहता है ! 
(१ ) जब मुक्ति से वापिस ही लोटना पड़ता है, तो मुक्ति के लिये श्रम 
करना व्यर्थ क्‍यों नहीं ! 
( ६ ) क्या मुक्ति में सब जीव समान होते हैं ! 
(७ ) क्या मुक्ति में जीव का लंय होता हे या विद्यमान रहता है ? 
(८ ) बिना स्थूल शरीर के मुक्त जीव सुख और आनन्द भोग कैसे 
करता है 


(६ ) मुक्ति में जीवास्मा की शक्ति के प्रकार की और कितनी दोठी है 


१५६ 


१६४ 


१६७ 


१६६ 


£ १६ ) 


संख्या विषय पृष्ठ 
१४१ संन्यास धर्म की १७६ 
( $ ) संन्यास संस्कार किसे कहते हैं ! न 
(२ ) संन्यास कब ले सकते हैं ? 
(३ ) संन्यास धर्म के वाह्य चिन्ह 
(४ ) तीन प्रकार के संन्‍्यौसियों में कौन सवोत्कृष्ट है ! 
(३ ) बह्मचय्यं के पश्चात्‌ विवाह क्‍यों न करे और संन्यास क्‍यों लेवे ९ 
(६ ) ब्रह्म चय्य से सीधा संन्यास लेने वाले का वीय्य॑ कहां जाता है ९ 
( ७ ) क्या सभी मनुष्यों को संन्यास लेना ज़रूरी है ९ 
(८ ) भला संन्यासाभ्रम की ज़रूरत ही क्या है ९ 
( ६ ) जब ब्राह्मण सत्योपदेश करते हैं, तो फिर संन्‍्यासी से क्या प्रयोजन 0 
(१०) क्या केवल ब्राह्मण ही को संन्यास का अ्रभिकार है ९ 
(१५) संन्यासी का धर्म क्‍या है ? 
(१२) संन्यासी पित-ऋण से कैसे छूट सकता है ९ 
(१३) संन्‍्यासी कब पापी, पतित, और भार-रूप होता है ९ 
(१४) क्या संन्‍्यासी तीन दिन से श्रधिक कहीं न रहे ९ 
(१९) यदि संन्‍्यासी पुनः ग्रृहस्थ हो जाय, तो ९ 
(१६) क्या संन्‍्यासियों का भी दाह कम संस्कार होना चाहिये ९ 
१४२ अन्‍्त्येष्टि कम १८१ 
(१ ) शरीर का श्रन्त 
(२) क्या सपिण्डी कम, गया, श्राद्ध आदि क्रिया अकर्तव्य है ९ 
(३ ) क्या मु देकी नहलाना चाहिये ९ 
( ४) मुर्दा जलाने की चेदी कितनी बड़ी हो ९ 
(१९ ) चिता किस प्रकार की चिनी जाय्रे ? 
(६ ) दाह कम के पश्चात्‌ फिर क्या कत॑व्य होता है ९ 
(७ ) क्‍या संन्यासियों का भी दाह कर्म संस्कार ?ोना चाहिये ९ 
(८) क्या मनुष्य के जीते जी वा मरे पंछे कुछ दान भी करना चाहिये १ 
( £ ) मुर्दा जलाना चाहिये या गाइना ९ 
(१०) जलाना, गादना, जलप्रवाह आदि में कौन अच्छा ९ 
(११) क्या सुर्दा जलाने से दुर्गन्‍्ध नहीं होती ९ 
(१२) मुर्दां जलाने की विधि 
(१३) मुर्दा जलाने के लिये इतना घी दरिद्र कहां से लाये ? 
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सिद्धान्त भास्कर । 


“_# 3)/०:-- 
महर्षि दयानन्द रचित ग्रन्थों की सूची 

(१) सत्याथे प्रकाश (२) ऋगवेदादि भाष्य भूमिका (३) संस्‍्कारविधि 
(४ ) वेदाज् गकाश ( ५ ) पद्च महायज्ञविधि (६ ) गो करुणानिधि (७ ) आर्य्या- 
देश्य रत्नमाला (८) भश्रमोच्छेदन (६ ) श्रान्तिनिवारण ( १० ) व्यवहारभानु 
(११ ) आर्याभिविनय ( १२ ) वेद विरुद्धमत खण्डन ( १३ ) स्वामी नारायण मत- 
खण्डन ( १४ ) वेदान्ति ध्वान्त निवारण ( १५) अनुश्रभोच्छेदन (१६ ) संस्कृत 
बाक्य प्रबोध ( १७ ) यजुर्वेद भाष्य ( १८ ) ऋगवेद भाष्य ( १६ ) पाखण्ड खण्डन 
(२० ) अद्वेत मत खण्डन | 

महषि के ग्रन्थों पर एक दृष्टि 


दयानन्द सि 


(१ ) सत्याथप्रकाश 

इसके दो भाग हैं, एक पूर्वार्द ओर दूसरा उत्तराद्ध । पूर्वाद्धमें १० समुल्लास 
हैं ओर उनमें सत्य वैदिक सिद्धान्तों पर व्याख्या को गयी है ओर यह. मण्डन भाग 
कहलाता है। उत्तराद्ध में चार समुल्लास हैं, जिनमें पुरानी जैनी, कितनी और 
कुरानी मत मतान्तरों पर विस्तृत समालोचना को गयी है । यह ब्तुतः खण्डन भाग 
कहलाता है। खण्डन भाग रोगी के लिये ओषधि रूप है और मण्डन भाग नीरोगी 
पुरुषों के लिये पथ्यरूप है। इस पुस्तक के लिखने से महर्षि का यही प्रयोजन मालूम 
होता है कि वह मनुष्य जाति को अन्धकार से निकाल कर वेदिक सूय्ये का प्रकाश 
दिखलाना चाहते थे । उन्होंन स्वयं इस पुस्तक में लिखा है कि “मेरा इस ग्रन्थ के 
बनाने का मुख्य अ्रयोजन सत्य अथे का प्रकाश करना है।” उत्तराद्य में महर्षि ने 
अपनी अकास्य युक्तियों ओर प्रमाणों के बल से अवैद्कि मतों का बलयूबंक खण्डन 
किया है। इसी “सत्याथ प्रकाश” के सम्बन्ध में स्वर्गीय श्रीयुत पं० गुरुदत्त जी एम 
ए० कहा करते थे कि “यदि सत्याथेप्रकाश की एक प्रति का मूल्य १०००) रु० होता, 
तो भी में उसे अपनी सारी जायदाद बेव क९( भी ) खरीदता, में जिबर देखता हूँ 
उधर ही 'सत्याथेप्रकाश! में बह बह विद्या की बातें भरी पड़ी हुई पाता हूँ कि जिनका 
बरणन करते हुए मनुष्य को बुद्धि चकित हो जाती है। मेंने ग्यारह बार “सत्याथे- 
प्रकाश” को बिचार पूबक पढ़ा है श्र जब २ उसे पढ़ा, तब तब नये से नये अर्थों 
का भाव मेरे मन में हुआ है ।” 


२] दयानन्द सिद्धान्त भास्कर 


(२ ) ऋगवेदादि भाष्य भूमिका 

चारों वेदों के भाष्य को यह एक भूमिका है। इस भूमिका में संस्कृत लेख तो 
महर्षि का अपना है ओर हिन्दी अनुवाद पर्डितों का है। कद जगह पर इस अनु- 
बाद में त्रुटियां भी रह गयी हैं। इस पुस्तक में वेदों को उत्पत्ति, गणित, तार, विमान 
आदि नाना विद्याओं का वेदों से बीज मन्त्र, वर्णाश्रमधर्म, पुनजन्म, प्रामाण्य-अप्रा- 
माण्य ग्रन्थों का विषय, वेदिक अलकझ्कारों ओर रूढ़ि अथवाची पोराणिक भाष्यकारों 
के भाष्यों ओर प्रभोत्तर रूप में वेदाथे करने की शेली पर सार-गर्भित रीति से प्रकाश 
डाला गया है । इस पुस्तक के सम्बन्ध में उस सम्रय के विख्यात समालोचक मुन्शी 
कन्हैयालाल जी अलखधारी लिखते हें कि--“सत्य तो यह है कि बादशाहों के बचनों 
को समभने के लिये बादशाही दिमाग़ चाहिये ओर क्रूषीश्वरों के वचनामृत को 
समभने के लिये ऋषीश्वरों का दिमांग चाहिये । बादशाह ओर ऋषीश्वर कभी 
अनुचित ओर तकंशून्य बचन नहीं कहते । स्वामी जी महाराज की इस पुस्तक द्वारा 
बदमाश की बद्माशी इस प्रकार से चली जायगी, जिस प्रकार हवा से बादल ओर 
गधे के सिर से सींग चले जाते हैं मन्दभाग्य होगा वह मनुष्य जो श्री स्वामी जी 
महाराज को इस पुस्तक के लाभ से वश्चित रहेगा ।” 
(३) संस्कारविधि 
: इस पुस्तक में सोलह संस्कारों का वन है। इन संस्कारों के प्रताप से हमारे 
पूषज अपनी सम्तान को जन्म से लेकर मृत्यु पयेनत उत्तम और सच्चरित्र बनाने का 
प्रथत्न करते थे । महर्षि ने प्राचीन प्रमाणों के आधार पर इस ग्रन्थ को रचा है। 
शान्तिदायक बेद मन्त्रों द्वारा आत्मिक प्रसन्नता ओर हबन यज्ञ द्वारा शारीरिक 
आरोग्यता प्राप्त होती है । “गर्भाधान” पहला संस्कार है ओर “अन्त्येष्टि कम” सबसे 
अन्तिम संस्कार है । 
(४ ) वेदाज्ञ प्रकाश 

यह व्याकरण शाञ््र है । महर्षि पाणिनि रचित अटष्टाध्यायी व्वाकरण शास्त्र 
का मूल आधार समभी जाती है । यह वेदाज्ञप्रकांश अ्रष्टाध्यायी के अथ दशाने का 
साथन है | वेदा्थे जानने के लिये अष्टाध्यायी ओर निघण्टदु आदि प्रधान साधन 
सममे जाते हैं । ओर इन अ्धान साथनों की उत्तमता दिखलाना ओर उनके पढ़ने 
की ओर रुचि उत्पन्न करना वेदाड्रप्रकाश का मुख्य उद्दश्य है। 
(६९ ) पतन्च महायज्ञविधि 

नित्यकमंविधि का यह एक छोटीसी पुस्तक है। इसमें पांच महायज्ञों का 
विधान है । निम्न लिखित पम्च महायज्ञ कहलाते हैं: --- 


दयानन्द्‌ सिद्धान्त भास्कर [३ 


(१) बह्मयज्ञ (२) देवयज्ञ (३ ) पित्यज्ञ (४ ) भूठ्यज्ञ (५) नृयज्ञ । 
( ६ ) गोकरुणानिधि 

गझू आदि मूक पशुओं के प्रतिनिधि रूप से महर्षि ने इस पुस्तक को लिखा 
है । इस पुस्तक के बनाने में महर्षि का जो अ्रभिप्राय था, वह हम उन्हींके शब्दों में 
लिख देना पर्याप्र समभते हें:-- ह 

“यह ग्रन्थ इंसी अभिप्राय से रचा गया है कि जिस से गवादि पशु जहाँ तक 
सामथ्य हो, बचाये जावें ओर उनके बचाने से दूध घी ओर खेती के बढ़ने से सब को 
सुख बढ़ता है” 

इस ग्रन्थ में महर्षि ने मांस खाने का बलपूवंक निषेध किया है । महर्षि लिखते 
हैं कि “मांस का खाना किसी मनुष्य को उचित नहीं”?। “दयालु परमेश्वर ने वेदों में 
मांस खाने वा पशु आदि मारने की विधि नहीं लिखी” इत्यादि 
(७ ) आयोददेश्य रल्माला 

जब जब और जहाँ जहाँ श्री स्तरामीजी महाराज धर्म्मोपदेश करते थे, तो लोग 
उनसे प्राय: आय्य सिद्धान्तों के विषय में प्रश्न किया करते थे। इस कठिनाई के 
निवाणारथ महर्षि ने अम्रतसर में इस पुस्तक को प्रकाशित किया । इस लघु पुस्तक 
में मदर्धि ने एक सो सिद्धान्त रूपी रत्नों को इकट्ठा करके माला के रूप में पिरोया है । 
एक २ रत्न पर विचार करने से यद्द माला वहुत रमशीय प्रतीत होती है । 
(८) अमोच्छेदन और अनुश्रमोच्छेदन 

महर्षि ने काशी के प्रसिद्ध स्वामी विशुद्धानन्द जी ओर बालशामत्रि आदि 
पौराग्गिक पणिडितों से शाल्रा्थ किये, ओर विजय ग्राप्त की। कई मास तक श्री- 
स्वामी जो महाराज काशी में रह कर उपदेश करते रहे, परन्तु राजा शिवप्रसाद जी 
सितारह दिन्द को महर्षि के सामने आकर शाख्राथे करने अथवा शड्डा समाधान 
करने का कभी साहस न हुआ । परन्तु ज्योंही श्री स्वामी जी काशी से चलने लगे, 
तो राजा साहिब ने एक पुस्तक बना ओर उस पर स्वामी विशुद्धानन्द कौ सम्मति 
लिखवा कर प्रकाशित कर दी। यदि राजा साहिब स्वामी विशुद्धानन्द की सम्मति न 
लिखवाते, तो महषिं इसके उत्तर में एक अक्षर भी न लिखटे, क्योंकि वह राजा 
साहिब को सवंथा अयोग्य सममते थे। इन पुम्तकों में महर्षि ने राजा शिवप्रसाद जी 
के आक्षेपों का योक्तिक समाधान किया है। कहा जाता है कि राय कन्हैयालाल 
एक्जेक्यूटिव इज््ीनियर के सुपुत्र लाला सेवाराम जी, बी० ए० ने श्री स्वामी जी महा- 
राज को लिखा था कि आपने इन पुस्तकों में नर्मी से काम नहीं लिया ओर राजा- 
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शिवप्रसाद्‌ जी के आज्पों की कड़ी समालोचना की है। इसके उत्तर में भी श्री- 
स्वामी जी ने उन्हें स्वर्गीय लाला साईदास जी, प्रधान आय्य समाज लाहौर के द्वारा 
लिखा कि “में आज कल के कालेजों ओर स्कूलों का पढ़ा हुआ नहीं हूँ, जो मन में 
ओर हो और प्रकट में और हो। में तो जो कुछ मन में सत्य समझता हूँ, उसी को 
प्रकट करता हूँ, मुलम्माबाज़ी (दम्भ) ओर कुटिल नीति की बातें मुझे नहीं आती” । 


(8 ) आन्ति निवारण 
महर्षि के वेद भाष्य पर पं० महेशचन्द्र न्यायरत्र ने बड़े बड़े आत्तेप किये थे । 
महर्षि ने इस पुस्तक में उन तमाम आक्षेपों को निमू ल सिद्ध करके दिखला दिया है 


( १० ) व्यवहार भानु 
इस पुस्तक में “हमें केसे ठयबहार करना चाहिये” इस त्रिषय पर बहुत उत्तम 
रीति से प्रकाश डाला गया है। 


( ११ ) आर्य्याभिविनय 

इस छोटी सी पुस्तक में महर्षि ने ऋग्वेद ओर यजुर्वेद से उद्धत करके १०८ 
मनत्रों की संक्षिप्त व्याख्या की है। इन मन्त्रों में इश्वर की स्तुति, प्राथना और उपा- 
सना का प्रकार दिखलाया गया है। यह पुस्तक इश्वर भक्तों के लिये अत्यन्त प्रिय 
ओर रोचक है, क्योंकि इस से भ्ात्मा को शान्ति मिलती है। भक्त जनों के रोजाना 
पांठ के लिये बहुत उपयोगी है । 
(१२ ) वेद विरुद्ध मत खण्डन 

इस पुस्तक में वल्लभाचाय मत को वेद विरुद्ध सिद्ध किया गया है। पहिले यह 
पुस्तक केवल संस्कृत में थी, परन्तु अब इसका हिन्दी अनुवाद भी नीचे दिया गया है। 
(१३ ) स्वामी नारायण मत स्नण्डन 

इसमें स्वामी सहज़ानन्द के चलाये हुए स्वामी नारायण मत का प्रभोत्तर 
रीति से खण्डन किया गया है । 
(१४ ) वेदान्ति धवयास्त निवारण 

इस पुस्तक में महर्षि ने नवीन वेदान्तियों के “जीव ब्रह्म की एकता” और 
जगत्‌ मिथ्या है” आदि सिद्धान्तों का बलपूवक ख्रंडन किया है । 
( १६ ) संस्कृत वाक्य अवोध 

यह ग्रन्थ संस्कृत बोलने के सम्बन्ध में है जिसमें सं/क्त के वाक्य और उनके 
सामने उनका हिन्दी अनुवाद दिया गया है। जल्दी छपने के कारण इसमें कई अशु- 
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द्वियाँ रह गई हैं। इस्र पर काशी के कई स्वार्थों पौराशिकों ने मिलकर असभ्य पुस्तक 
“अबोध निवारण” नाम से बनाया, परन्तु लिखने बाले को अपना नाम प्रकाशित 
करने का भी साहस न हुआ | महर्षि ने अपने पत्र मि० श्रा० शु० १३ बुध, सं: १६३७, 
ई० में मुं० बस्धतावर सिंह को लिखा कि “जो संस्क्रत वाक्य प्रवोध पर पस्तक छप- 
वाया है, सो बहुत ठिकानों में उनका लेख 'अशुद्ध है ओर कई एक ठिकानों में संम्क्रत 
में अशुद्ध भी छपा है । इस अशुद्धि के कारण तीन हैं--एक शीघ्र बनना, मेरा चित्त 
स्वस्थ न होना, दूसरी भीमसेन के आधीन शोधने का (काम) होना और मेरा (उसे) न 
देखना, न प्रफ़ को शोधना, तीसरे छापे खाने में उस समय कोई भी कम्पोज़ीटर 
बुद्धिमान्‌ न होना, छम्पों की न्‍्यूनता होनी” । 
( १६ ) पाखण्ड खण्डन 

यह सात प्रष्ठों की छोटी सी पुस्तक संस्कृत में महर्षि ने भागवत खर्डन 
विषय पर लिखी | सम्बत्‌ १६२१, २२ में जब श्री स्वामी जी दो वष तक आगरा 
में रहे, उन्हीं दिनों की यह्‌ पुस्तक लिखी हुईं मालूम द्वोती है । सब से पुरानी हस्त- 
लिखित भ्रति इसकी ज्येप्ठ २-६ ति० वा नक्षत्र सम्बत्‌ १६२३, तदनुसार 9 जून 
सन्‌ १८६६ की लिग्वी हुई पर्डित छगनलाल जी शास्त्री, कृष्णणढ़ निवासी के पास 
मोजूद थी । अजमेर से वापस जाक९ सम्बत्‌ १६२३ के अन्त में “ज्वालाप्रकाश प्रेस 
आगरा! में प॑० ज्वाज्नायसाद भाग के प्रबन्ध में इस पुस्तक को कई हज़ार कापियाँ 
छपवाई गई ओर पहिलो बैशाख सम्वत्‌ १६२७ के कुम्म उत्सव पर अथांत्‌ १२ 
अप्रैल सन्‌ १८६७ के उत्सव के अवसर पर हरिद्वार में इसे बेद्ााम बांदा गया। 
यह बहुत ही उत्तम संस्कृत भाषा में थी। दूसरी बार यह पुस्तक नहीं छपी । 

( १७, १८ ) यजुर्वेद भाष्य ओर ऋग्वेद भाष्य 

महर्षि ने प्रथम ऋग्वेद का भाष्य आरम्भ किया। ऋग्वेद भाष्य को भूमिका 
में ही महर्षि लिखते हैं कि -- 

“आगे में सब प्रकार से विद्या के आनन्द को देने वाली चारों वेद को 
भूमिका फो समाप्त ओर जगदीश्वर को अच्छी प्रकार प्रणाम करके सम्बत्‌ १६.७ 
मागशुक्त ६ भौमवार के दिन ( मन्नलवार को ) सम्पूणण ज्ञान के देने वाले ऋग्ेद 
के भाष्य का आरम्भ करता हूँ” | 

ऋग्वेद भाष्य के आरम्भ के एक मास पश्चात्‌ अर्थात्‌ सम्बत्‌ १६३४ पोष शु० 
१३ गुरुवार के दिन महर्षि ने यजुर्वंद भाष्य का आरम्भ किया। यजुबद में कुल 
४० अध्याय हैं ओर सब अध्यायों के मन्त्रों की. संख्या १६८५ दै। ऋषिग्रर ने 
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यजुर्वेद का सम्पूर्ण भाष्य किया | सम्बत्‌ ११३६ में वैदिक यन्त्रालय अजमेर की 
ओर से एक विज्ञापन पत्र छपा था कि:--“सब सज्जनों को विदित हो कि श्री स्वामी 
जी महाराज ने यजु्वेद भाष्य बना कर पूरा कर लिया है ओर इश्वर की कृपा से 
ऋग्वेद्‌ भाष्य भी इसी प्रकांर शीघ्र ही पूरा होगा।” परन्तु हमारे भाग्य में यह 
कहां था कि महर्षि ऋमेद भाष्य को अन्त तक समाप्त कर लेते। उनकी मृत्यु ने 
इस काये को पूण न होने दिया ओर सम्बत्‌ १६७१ के चेत्र मास में वैदिक यन्त्रा- 
लय ने यह विज्ञापन दिया कि महर्षि यजुबंद का सम्पूण ओर ऋगेद के पांच अष्टक 
भाष्य को छोड़कर परमधाम को पधार गये। यह स्मरण रहे कि ऋखेद में कुल 
आठ श्ष्टक हैं ओर एक एक अष्टक में आठ आठ अध्याय हैं, सब अध्याय मिलकर 
६७ अध्याय होते हैं । आठों अथ्टकों के सब वर्ग २०२४ होते हैं । इसमें कुन्न दश 
मण्डल हैं ओर दशों मण्डलों में ८५ अनुवाक, १०२८ सूक्त ओर १०५८६ मन्त्र हैं। 
महर्षि का ऋग्वेद भाष्य सातवें मण्डल, पाचवें अ्रष्टक के पाँचवें अध्याय के तीसरे 
मन्त्र तक का है । 


इन दोनों भाध्यों में संसक्षत ओर हिन्दी दोनों प्रकार के लेख हैं । संस्कृत तो 
महर्षि को ओर से है, परन्तु हिन्दी की भाषा अनुवादक परिडतों की बनाई हुई है। 
किसी किसी स्थल पर हिन्दी में महर्षि के संस्कृत भाष्य का अभिप्राय ठीक ठीक नहीं 
प्रकट किया गया ओर कहीं कहीं हिन्दी अर्थ संस्कृत अश से भिन्न भी पाये जाते 
हैं, अतः महर्पि के संस्कृत अर्थो' को ही प्रामाणिक समझना चाहिये । 


(२० ) भ्रद्मेत मत खण्डन 

मालूम होता है कि यह छोटी सी पुस्तक श्री स्वाभी जी महाराज ने शास्त्रा्थ 
काशी के बाद रची और इसे एक द्विन्दी मासिक-पत्र “कविवचन सुधा” में संम्क्ृत 
भाषा में हिन्दी अनुवाद सहित मुद्रित कराया | दूसरी बार नहीं छपी । 


९ रे ९ 
इसके अतिरिक्त शास्त्राथ काशी, शास्त्राथ हुगलो, शास्त्राथ' चान्दापुर, 
रे ५ ग। रे क्र हर सर चै हे $ 
शास्त्राथे बरेली ओर शास्त्राथ जालन्धर के विषयों पर भो लिखे हुए ट्रक्ट मिलते हैं। 


महर्षि ने जुलाई वा अगस्त सन्‌ १८८५ में पृना नगर में १५ व्याख्यान दिये 
थे जो उसी समय वहां के एक पत्र के सम्पादक महाशय ने लिखकर मरहट्री भाषा 
में प्रकाशित कर दिये थे। आये प्रतिनिधि सभा राजस्थान ने सन्‌ १८६३ में श्री पं० 
गणेशरामचन्द्र महाराष्ट्र ब्राह्मण से हिन्दी में अनुबाद करा कर प्रकाशित किय्रे । इस 
समय यह व्याख्यान “उपदेश मज़्री” नाम की एक पुस्तक में मिलते हें। 
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एक और अ्रपूर्व ग्रन्थ महर्षि लिखने वाले थे 

“वेदाज़ प्रकाश” के सन्धि विषय में महर्षि का यह लेख है कि:-- 

यह १८ प्रयोजन यहां संक्षेप से लिखे हैं, किन्तु इनको प्रमाण ओर विस्तार 
पूबक अरष्टाध्यायी की भूमिका में लिखेंगे” । 

इससे मालूम होता है कि वेदाज्ञ प्रकाश के अतिरिक्त महर्षि अपष्टाध्यायी 
का भाष्य करने का भो विचार रखते थे, परन्तु उनका देहान्त हो जाने से यह काय 
पूण नहीं हो सका । 


आय्यसमान के नियम 
पाठकगण ! 


ज्ञाहोर में यह निश्चय हुआ था कि चूंकि आरय्येसमाज के नियम जो बस्बई में बने 
थे, बहुत ही विस्तृत हैं, अतः दांटछू'ट कर केवल दृश नियम ही रक्‍्खे गेये, जो निभ्न 
खिखित हैं;-- 


- सम्पादक 
$# ओश्म #% 


आय्यसमाज के नियम 

१--सब सत्यविद्या ओर जो पदाथ विद्या से जाने जाते हैं उन सब का 
अादि मूल परमेश्वर है । 

२--इश्वर सचिदानन्दस्वरूप, निराकार, स्ेशक्तिमान, न्यायकारी, द्यालु, 
अजन्मा, अनन्त, निविकार, अतादि, अंतुपम, सर्वाधार, सर्वेश्वर, सवव्यापक, 
सर्वान्तर्यामी, अजर, अमर, अभय, नित्य, पवित्र और सृष्टिकर्ता है, उसी की उपा- 
सना करनी योग्य है । 

३--वेद सब सत्य विद्याओं की पुस्तक है, वेद का पढ़ना-पढ़ाना और सुनना- 
सुनाना सब आर्य्या का परमधम्म है। 

४-सत्य के ग्रहण करने ओर असत्य के छोड़ने में सबंदा उद्यत रहना 
चाहिये | 

५--सब काम वर्मानुसार अर्थात्‌ सत्य ओर अध्षत्य को विचार कर करन 
चाहिये। 

&- संसार का उपकार करना आप्यसप्राज का मुख्य उद्देश्य है. अर्थात्‌ 
शारीरिक, आत्मिक ओर सामाजिक उन्नति करना । 

७--सबसे प्रीतिपूवक धर्मानुसार यथायोग्य बतना चाहिये। 

<८--अविद्या का नाश ओर विद्या को वृद्धि करनी चाहिये । 
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६--प्रत्येक को अपनी ही उम्नति में सन्तुष्ट न रहना चाहिये, किन्तु सबकी 
उम्नति में अपनी उन्नति समभनी चाहिये । 

१०-सत्र मनुष्यों को सामाजिक सबंहितकारी नियम पालने में परतन्त्र 
रहना चाहिये ओर प्रत्येक दितकारी नियम में सत्र स्त्रतन्त्र रहें। 


आयेसमाज के उपनियम 
नाम 
१--इस समाज का नाम आयसमाज होगा । 
उद्देश्य 
२--इस समाज के उद्देश्य वही हैं जो इसके नियमों में वणन किये गये हैं । 
आये 
३--जो लोग आयैसमाज में नाम लिबाना चाहें और सभात के उद्देश्य के 
अनुकूल आचरण स्वीकार करें वे आयसमाज में प्रविष्ट हो सकते हैं #&, परन्तु 
उनकी अठारह बष से न्‍्यून आयु न हो । 
जो लोग आयसमाज में प्रविष्ट होंगे वे आये कइलावेंगे। 
आयसभासद | 
४--( क )-जिनका नाम आयसभाज में सदाचार से एक बष 2८ रहा हो 
ओर वे अपने आय का शतांश के वा अधिक, मासिक वा वार्षिक आयेसभाज् को 
दे' +' आय सभासद हो सकते हैं । 


कज ओनिभियण आन कता+ज-बज आती >ज-न्‍०न्‍-न्‍>» «न, 





७ आयधतमान में नाम लिखाने के लिय्रे मंत्री के पास इस प्रकार का पत्र लिखना 
चाहिये कि -'में प्रसन्नतायवंक आयधपाज के उद्देश्यों के ( जैसे कि नियमों में वर्णन किये 
गये हैं ) अनुकूल आचरण स्वीकार करता हूं मेरा नाम आयंधक्षमान्र में लिखलें” | 

परन्तु अन्तरक्ञप्रभा को अधिकार रहेगा कि किसी विरोध हेतु से उनका नाम आये- 
समाज में लिखना स्वीकार न करे । 

>»< आयंसभासद्‌ बनने के लिये आयसमाज में वरे भर नाम रहने का नियम किसी 
ब्यक्ति के लिये अन्ततज्ल्सभा शिथिल भी क( सकती है । 

( झ्रायंसमाज में वर्ष भर रह के आयेसभासर बतने का नियम आयंसमाज के दूसरे 
वर्ष से काम में आवेगा ) 

$ राजा, सरदार या बड़े बड़े साहूकार आदि को आयंसभासद्‌ बनने के लिये श्तांश 
ही देना आवश्यक नहीं, वे एकगैरगी वा मासिक वा वाषिक अपने उत्साह के अनुसार दे 
सकते हैं । 

+' अन्तरक्ष्स भा किसी विशेष हेतु से चन्श न देने गले आय को भी गअ्यंसभासर्‌ 
बना सकती है। 
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( ख ) सम्मति देने का अधिकार केवल आय सभांसदों को होगा + । 
५--जो आयसपमाज के उद्देश्य के विरुद्ध काम करेगा वह न तो आय और न 
आये सभासद्‌ गिना जावेगा। 
६--आयसभासदू दो प्रकार के होंगे--एक साधारण आये सभासद्‌ और 
दूसरे माननीय सभासद्‌ । 
माननीय सभासद्‌ वे होंगे जो शतांश दस रुपए मासिक वा इससे अधिक 
दे' वा एक बार २५०) रु० दे' वा जिसको अन्तरज्ग सभा विद्यादि श्रेष्ठ गुणों से 
माननीय सममे।| 
साधारण सभा 
७--साधा रण सभा तीन प्रकार की होगी;-- 
१--साप्ताहिक । 
२-वार्षिक । 
३--नेमित्तिक । 
साप्ताहिक साधारण सभा 
८--(क)--यह्‌ सभा प्रत्येक सप्ताह में एक बेर हुआ करेगी। 
(ख)--उसमें वेद मन्त्रों का पाठ, उपासना, भजन, कीतन ओर व्याख्यान 
हुआ फरेंगे। 
(ग)--जो कोई समाज सम्बन्धी मुख्य बात सभा के जानने योग्य हो वह 
भी उस सभा में कही जायगी। 
वार्षिक साधारण सभा 
६--(क)--यह सभा प्रति वषे एक बेर नीचे लिखे प्रयोजनों के लिये हुआ 
करेगी:-- 
१-समांज के वार्षिक उत्सव करने के लिये । 
२--अन्तरज्ञसभा के प्रतिष्ठत सभासदू ओर अधिकारियों के नियुक्त 


करने के लिये। 
३--समाज के पिछले वष का वृत्तान्त सुनाने के लिये । 
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+ नीचे लिखी गई विशेष दुशाश्रों में उन आयो' की भी, जो झयंसमासद्‌ नहीं, 

सम्मति ली जायगी | 

( १ ) जब नियमों का न्‍्यूनाधिक वा शोधन करना हो । 

(२ ) जब किसी विशेष अवस्था में अन्तरक्षसभा उनकी सम्मति लेनी योग्य 
और आवश्यक समझे | 
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(ख)--इस सभा के होने के समय आदि का विज्ञापन एक मह्दीनों पहिले 
दिया जावेगा । 


नेमित्तिक साधारण सभा 
०--(क)--यह सभा जब कभी आवश्यकता हो किसी विशेष काम के लिये 


नीचे लिखी हुई द्शाओं गें की जायगी-- 
१--जब प्रधान ओर मन्त्री चाहें । 
२-जब अन्‍न्तरद्गसभा चाहे । 
३--जब आयसभासदों का बीसवां अंश इस निमित्त मन्त्रों के पास 
लिख ऋर पत्र भेजे । 
(ख)--इस सभा के होने के समय आदि का विज्ञापन समयानुकूल पहले 
दिया जावेगा । 
अन्तरज्ञ' सभा 
११--समाज के सब कार्य्या के प्रबन्ध के लिये एक अन्तरज्लञु सभा नियुक्त 
की जावेगी और इसमें तीन प्रकार के सभासदू होंगे अर्थात्‌ ( १ ) प्रतिनिधि, 
(२) प्रतिष्ठित और ( ३ ) अधिकारी । 
१९५-प्रतिनिधि सभासदू अपने अपने समुदायों के प्रतिनिधि होंगे ओर उन्हें 
उनके समुदाय नियत करेंगे कोई समुदाय जब चाहे अपने प्रतिनिधि को बदल 
सकता है। 
१३--सभासदों के विशेष काम ये होंगे:-- 
(क)--अपने अपने समृदायों की सम्मति से अपने को विज्ञ रखना । 
(ख)--अपने अपने समुदायों को अन्तरज्ञसभा के काम, जो कि प्रकट 
करने योग्य हों, बतलाना । 
-: (ग)--शअ्रप्रने अपने समुदायों से चन्दा इकट्ठा करके कोषाध्यक्ष को देना । 
१७-प्रतिष्ठित-सभासद्‌ विशेष गुणों के कारण प्रायः वार्षिक वा नेमित्तिक 
साधारण सभा में नियत किये जावेंगे, प्रतिष्ठित सभासद्‌ अन्तरज्ञसभा में एक तिहाई 
से अधिक न होंगे । 
१५--वं बे के पीछे अन्तरज्ञ सभा के प्रतिष्ठित सभासद्‌ू और अधिकारी 
वार्षिक साधारण सभा के फिर से नियत किये जायंगे । ओर कोई पुराना प्रतिष्ठित 
सभासद्‌ ओर अधिकारी पुनवौर नियत हो सकेगा । 
१६--जब वषे के पहले किसी प्रतिष्ठित समासद वा अधिकारी का स्थान॑ 
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रिक्त ( खाली ) हो तो अन्तरज्ञ सभा आप ही उसके स्थान पर किसी ओर योग्य 
पुरुष को नियत कर सकेगी । 

१७--अन्तर ज्ञ सभा काये के प्रबन्ध निमित्त उचित व्यवस्था बना सकती 
है, परन्तु वे आयसमाज के नियमों और उपनियमों से विरुद्ध न हों । 

१८--अन्तगज्ञ सभा किसी विशेष काम के करने ओर सोचने के लिये अपने 
में से सभासदों ओर विशेष गुण रखने वाले ओर सभासदों को मित्रा कर उपसभा 
नियत कर सकती है। 

१६ -अन्तरज्ञ सभा का कोई सभासद्‌ मन्त्री को एक सप्ताह पहिले विज्ञा- 
पन दे सकता है कि कोई विषय सभा में निवेदन किया जावे और वह ( विषय ) 
प्रधान की आज्ञानुसार निवेदन किया जावेगा । परन्तु जिस विषय के निवेदन करने 
में अन्तरज्ञ सभा के पांच सभासद सम्मति दें वह अवश्य मिवेदन करना ही पड़ेगा । 

२०--दो सप्ताह पीछे अन्तरज्ञ सभा एक बेर अवश्य हुआ करेगी ओर मन्त्री 
और प्रधान की आज्ञा से वा जब अन्तरज्ञ सभा के पांच सभासद्‌ मनत्री का पत्र 
लिखें तो भी हो सकती है। 

अधिकारी 

२१--अधिकारी पाँच प्रकार के होंगे:-- 

(१ ) प्रधान, (२) उपप्रधान, (३) मनत्री, (७) काषाध्यक्ष, 

( ५ ) पुस्तकाध्णक्ष | 

२२-मन्‍्त्री, कोषाध्यक्ष ओर पुस्तकाध्यक्ष इनके अधिकारों पर आवश्यकता 
होने से एक से अधिक पुरुष भी नियत हो खकते हैं ओर जब किसी अधिकार पर 
एक से अधिक पुरुष नियत हों तो भ्रन्तरज्ग सभा उन्हें काम बाँट देगी । 

प्रधान 

२३-प्रधांन के नीचे लिखे अधिकार ओर काम होंगे:-- 

(१)--प्रधान श्रन्तरज़् सभा ओर समाज का और सब सभाओं का 
सभापति समभा जाधथेगा। 

(२)--सदा समाज के सब कामों के यथाकत प्रबन्ध करने में और 
सबथा समाज की उन्नति ओर रक्षा में तत्पर रहेगा, समाज के 
प्रत्येक कामों को देखेगा कि वे नियमानसार किये जाते हैं वा 
नहीं और स्वयं नियमानुसार चलेगा। 

(३)-- यदि कोई विषय कठिन शोर आवश्यक प्रतीत हो तो उसका 


१५ ] दयानन्द्‌ सिद्धान्त भारकर 


यथोचित प्रबन्ध उसी समय करे। और उसके बिगड़ने में 
उत्तरदाता वही होगा। 
(७)-प्रधान अपने श्रधानत्व के कारण सब उपसभाओं का, जिन्हें 
कि अन्तरज्ञ सभा संस्थापन करे, सभासद्‌ होगा। 
उपप्रधान 


२४--उपप्रधान प्रधान के अनपस्थित होने पर उसका प्रतिनिधि होगा । यदि 
दो वा अधिक उपप्रधान हों तो सभा की सम्प्रति अनुसार उनमें से कोई एक प्रति- 
निधि किया जायेगां। 
परन्तु समाज के सब कामों में प्रधान को सहायता देना उसका मुख्य काम 
होगा । 
मन्त्री 
२५--सन्त्री के नीचे लिखे गये अधिकार ओर काम होंगे:-- 

(१)- अन्तरज्ञसभा की आज्ञानुसार समाज की ओर से सब के साथ 
पत्रव्यवहार रखना और समाज सम्बन्धी चिट्ठी और सब 
प्रकार के विशिष्ट पत्रों को सम्भाल कर रखना । 

(२)--समाज की सभाओं का वृत्तान्त लिखना ओर दूसरी सभा होने 
से पहले ही उसका वृत्तान्त पुस्तक में लिखना वा लिखवा देना । 

(३)--मासिक अ्रन्तरड्रसभाशों में उन आर्य्या' वा आय्येसभासदों 
के नाम सुनाया करना जो पिछली मासिक्र सभा के पीछे 
आपय्येसमाज में प्रवृष्ट हुये हों वा उससे प्रथक हुए हों । 

(४)--सामान्य प्रकार से समाज के भृत्यों के काम पर दृष्टि रखना 
झोर समाज के नियम, उपनियम ओर व्यवस्थाओं के पालन 
पर ध्यान रखना । 

(४)--पाठशाला की उपसभा के आज्ञानुसार पाठशाला का स्रामान्य 
प्रकार से प्रबन्ध करना | 

(६)--इस बात का भी ध्यान रखना कि प्रत्येक आयसभासद्‌ किसी न 
किसी समुदाय में हो ओर इसका कि प्रत्येक समुदाय ने अपनी 
ओर से अन्‍न्तरड्गसभा में प्रतिनिधि दिया हो । 

(७)--पहिले विज्ञापन दिये जाने पर माननीय पुरुषों को सभा में 
सत्कारपूवक बैठाना । 
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कफोपाध्यक्ष 


२६--फोषा ध्यक्ष के नीचे लिखे अधिकार ओर काम होंगे:-- 

(१)-समाज के सब आय धन का लेना, उसको रसीद देना ओर 
उसको यथोचित रखना | 

(२)--किसी को अन्तरद्गसभा की आज्ञा बिना रुपया न देना, वरनस्‌ 
मनन्‍्त्री ओर प्रधान को भी उस परिसाण से जितना कि अन्‍्तरहज्ञ 
सभा ले उनके लिये नियत किया हो अधिक न देना ओर उस 
धन के उचित व्यय के लिये वही अधिकारी, जिसके द्वारा वह 
व्यय हुआ हो, उत्तरदाता हांगा | 

(३)--सब धन के आप्रव्यय का रीतिपूवंक बहीखाता रखना और 
प्रतिमास अन्तरज्ञसभा में हिसाब को बहीखाते समेत परताल 
ओर रवीकार के लिये निवेदन करना । 


पुस्तकाध्यक्ष 


२७--पुस्तकाध्यक्ष के अधिकार ओर काम ये होंगे:-- 

पुस्तकालय में जो समाज की स्थिर पुम्तक और विक्रेय पुस्तक हों उन सब 
की रक्षा करे ओर पुस्तकालय सम्बन्धी हिसाब किताब रक्खे ओर पुस्तकों के लेने- 
देने, मंगबाने और बेचने का काम भी करे | 


मिश्रित 


२८--सब आयेसभासदों की सम्प्रति पत्रद्वारा निम्नलिखित दशाओं में 
ली ज्ञायगी:-- 
(१)--जब अन्तरद्भसभा का यह निश्चय द्वो कि समाज की भलाई 
के लिये किसी साधारगा सभा के सिद्धान्त पर निभर न करना 
द चाहिये, वरन्‌ सब आये सभासदों की सम्मति जाननी चाहिये । 
(४१)--जब सब भअयेसभासदों का बीसवां वा अधिक अंश इस 
निमित्त मन्त्री के पास पत्र लिखकर भेजे। 


श्र (३)--जब बहुत से व्ययसम्बन्धी वा प्रबन्धसम्बन्ध्री बा मियम वा 
व्यवस्था सम्बन्धी कोई मुख्य प्रस्ताव करना हो, अथवा जय 
अन्तरज्रसभा सब आयेसभासदों को सम्मति जाननी चाहे । 


१७ ] दयानन्द सिद्धान्त भास्कर 


२६--जब किसी सभा में वा थोड़े से समय के लिये कोई अधिकारी उप- 
स्थित न हो तो उसके स्थान में उस सभय के लिये किसी योग्य पुरुष को अन्तरज्ष 
सभा नियत कर सकती है। 

३०--किसी अवबिकारी के स्थान पर वाषिक साधारण सभा में कोई पुरुष 
नियत न किया जावे तो तब तक उसके स्थान पर कोई और नियत न किया जाय 
वही अधिकारी अपना काम करता रहेगा । 

३१ -सब सभा ओर उपसभाश्रों का वृत्तान्त लिखा जाया करेगा और 
उसको सब आयेसभासद्‌ देख सकेंगे। 

३२--सब सभाओं का काम तब भआरम्भ होगा जब एक तिहाई सभासद्‌ 
उपस्थित हों । ' 
३३--सब सभाओं ओर उप सभाओं के खारे काम बहुपक्षानुसार निश्चित 
होंगे । 

३७--आय का दशांश समुदाय धन में रक्खा जावेगा । 

३४--सब आये ओर आरयसभासदों को संस्कृत वा आय्यैभाषा ( हिन्दी ) 
जाननी चाहिये | 

३६-सब आये और आयैसभासदों को उचित है कि लाभ और आनन्द के 
समय समाज पर भी दृष्टि रकखें | 

३७--सब आये ओर आय्येसभासदों को उचित है कि शोक ओर दुःख के 
समय में परस्पर सहायता करें ओर आनन्द उत्सव में निमन्‍्त्रण पर सहायक हों 
ओर छुटाई बड़ाई न गिनें । 

इ८--कोई आये भाई किसो हेतु से अनाथ हो जावे वा किसी की स्त्री 
विधवा वा सनन्‍्तान अनाथ हो जावे अर्थात्‌ उसका किसी प्रकार जीवन न हो सकता 
हो ओर यदि आयसमाज इसको निश्चित जान ले तो आयसमाज उसकी रक्षा में 
यथाशक्ति यथोचित प्रबन्ध करे। 

३६-यदि आ।यसमाज में किसी का आपस में झगड़ा हो तो उनको योग्य 
होगा कि वे उसको आपस में समझ लें वा आयेसमाज की न्याय उपसभा द्वारा 
उसका न्याय करालें । 
.._ ४०--यह उपनियम वर्ष यष पीछे यथोचित विज्ञापन देने पर शोधे वा 
बरढ़ाये-घटाये जा सकते हैं । 


५. आओ, ७ अधााश+ आधा ३३ 
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महर्षि दयानन्द का स्वीकार पत्र 


( वशस्ीयत नामा ) 
श्रीरामजी 
परमहंस परित्राजकाचाय श्रीमदयानन्द सरस्वती स्वामिक्ृत 
स्वीकार पत्र की प्रति 


राज्षकीय मुद्रा 


आज्ञा ( राज्य श्रीमहद्राज सभा ) संख्या २६० 
आज यह स्वीकार पत्र श्रीमान्‌ श्री १०८ श्री जी धीरवीर चिरप्र तापी विराज- 
मानराज्ये श्रीमहद्राज सभा के सन्मुख स्वामी जी श्री दयानन्द्‌ सरस्वती जी ने सब - 
रीव्या अज्ञी कार किया अतएव:-- 
आज्ञा हुई-- 
कि प्रथम प्रतिं तो इस स्वीकार पत्र को स्वामी जौ श्री दयाननंद सरसध्यती जी 
को राअ्ये श्री महद्राज सभा के हस्ताक्षरी ओर मुद्राहिित दी जावे ओर दूसरी लिपि उक्त 
सभा के पत्रालय में रहे ओर एक एक प्रति इसकी राज यन्त्रालय में मुद्रित होकर इस 
स्वीकार पत्र में लिखे सब सभासदों के पाख उनके ज्ञानाथ और इसके नियमानुसार 
बसने के लिये भेजी जावे संवत्‌ १६३६ फाल्गुन शुक्ला ५ मद्भलवार तदनुसार 
ता० २७ फेन्नअरी सन्‌ १८८३ इ० 
हस्ताक्षर महाराणा सज्ननसिहस्य 
( श्रीमेदपाटेधर और राज्ये श्रीमहद्राज सभापति ) 


'प्काहर्मुहकि॥ "अर+पकाबन्‍-मयय॥ प्मसपीकामयाक,..0मपकापममक 


राज्य श्रीमहद्रा जसभा के सभासदों के हस्तात्तैर-- 


१ राव तख्तसिंह बेदले ४ द्‌ृ० महाराज रायसिंह को 
२ राव रत्नसिंह पारसोली ५ हस्ताक्षर मामा बख्तावर सिंहस्य 


३ द० महाराज गजसिंह का 4 दृ० राणावत उद्‌यसिंह 
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७ हस्ताक्षर ठाकुर मनोहरसिंह ११ ह० पुरोहित पद्मनाथस्य 
८ हस्ताक्षर कविराज श्यामलदासस्य १२ जा० मुकुन्दलाल 
६ हस्ताक्षर सहीवाला अज्जु नसिंह का १३ ह० मोहनलाल पाण्ड्या 
१० द॒० रा० पन्नालाल 
स्वीकार पत्र 


में स्वामी दयानन्द्‌ सरस्वती निम्नलिखित नियमानुसार त्रयोविंशति सज्जन 
आय्यपुरुषों की सभा का वस्र, पुस्तक, धन ओर यन्त्रालय आदि अपने सबेस्‍्व का 
अधिकार देता हूँ ओर उस को परोपकार सुकाय में लगाने के लिये अधिए्ठाता करके 
यह पत्र लिखे देता हूँ कि समय पर कायकारी हो । जो यह एक सभा कि जिसका 
नाम परोपकारिणीसभा है उसके निम्नलिखित त्रयोविंशति सज्जन पुरुष सभासद्‌ 
हैं उनमें से इस सभा के सभापति:-- 

१ श्रीमन्‍्महाराजाधिराज महीमहेन्द्र याव्रदाय्यकुलदिवाकर महाराणाजी 
श्री १०८ श्री सज्जनसिंह जी वर्म्मा धीरवीर जी० सी० एस० आई० उद्यपुराधीश 
हैं, उदयपुर राज मेवाड़ । 

२५ उपसभापति लाला मूलराज एम० ए० एक्स्ट्रा एसिस्टेट्ट कम्रिश्रर प्रधान 
झाय्यंसमाज लाहोर जन्मस्थान लुधियाना । 


३ मन्त्री श्रीयुत कविराज श्यामलदसजी उदयपुर राज मेवाड़ । 

७ मन्त्री लाला रामशरणदास रइंस उपप्रधान आय्येसमाज मेरठ । 

७ उपमन्त्री पाण्ठय। मोहनलाल विष्णुलालजी निवास उदयपुर जन्म- 

भूमि मथुरा । 
सभासद्‌ 
नाम ओर स्थान 

१ श्रीमन्महाराजाधिराज श्री नाहरसिंह जी वर्मो शाहपुरा राज मेवाड़ 
२ श्रीमत्‌ राव तख्तसिंद्द जी वर्मा वेदला राज मेवाड़ 
३ श्रीमत्‌ राज्यगणा श्री फतहसिंह जी वर्मा देलवाड़ा राज मेवाड़ 
४ श्रीमत्‌ रावत अजु नससिंद जी वो आसींद राज मेवाड़ 
५ श्रीमत्‌ मद्दाराज श्री गजसिंह जी वर्मा उदयपुर सेवाड़ 
६ श्रीमत्‌ राव श्री बदादुरसिंह जी व्मो मसूदा जिला अजमेर 
७ रावबहादुर पं० सुन्द्रलाल सुपरिन्‍्टेन्डेन्ट वकेशाप और प्रेस अलीगढ़ आगरा 
८ राजा जयकृष्णदास सी० एस०आइ० डिपुटी-कलेक्टर बिजनोर मुरादाबाब॑- 
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६ बाबू दुर्गाप्रसाद कोषाध्यक्ष आयेसमाज व रईस फरु खाबाद 
१० लाला जगन्नाथप्रसाद रइेस फरु खाबाद 
११ सेठ निर्भेयराम प्रधान आयसमाज फरु खाबाद विसाऊ राजपूताना 
१२ लाला फालीचरण रामचरण मन्त्री आयसमाज फरु खाबाद 
१३ बाबू छेदीलाल गुमाश्ते कमसयेट छांवनी मुरार कानपुर 
१४ लाला साईंदास मन्त्री आयेसमाज लाहोर 
१५ बाबू माधवदास मन्‍त्री अआय्येसमाज दानापुर 
१६ राववह्ादुर रा० ग० पंडित गोपालराव हरि देशभुख मेम्बर कौन्सिल गवनर 
बम्बई और प्रधान आयसमाज बम्बई पूना । 
१७ राबबहादुर रा० रा० महादेव गोविन्द रानडे जज पूना 
१८ पं० श्याम जी कृष्ण वर्मा प्रोफेसर संस्कृत यूनिवर्सिटी आक्सफोड लन्दन वम्बई 
नियम 
१ उक्त सभा जैसे कि वतमानक,ल वा आपत्काल में नियमानुसार मेरी 
ओर मेरे समस्त पदार्थों की रक्ता करके सर्व हितकारी काय में लगाती है वैसे मेरे 
पश्चात्‌ अर्थात्‌ मरे मृत्यु के पीछे भी लगाया करे।-- 
प्रथम-- वेद ओर वेदाड्ादि शास्त्रों के भचार अर्थात्‌ उनकी व्याख्या करने- 
कराने, पढ़ने-पढ़ाने, सुनने-सुनाने, छापने-छपवाने आदि में । 
द्वितीय--वेदोक्त धम के उपदेश ओर शिक्षा अर्थात्‌ उपदेशक मंडली नियत 
करके देश-देशान्तर ओर द्वीप-द्वीपान्तर में भेज कर सत्य के ग्रहण 
ओर असत्य के त्याग कराने आदि में । 
तृतीय--आर्यावर्तीय अनाथ और दीन मनुष्यों के संरक्षण पोषण ओर 
सुशिक्षां में व्यय करे ओर करावे | 
२ जैसे मेरी विद्यमानता में यह सभा सब प्रबन्ध करती है वैसे मेरे पश्चात 
भी तीसरे या छठे महीने किसी सभासद को वेदिक यन्त्रालय का हिसाब-किताब 
समभने ओर पड़तालने के लिये भेजा करे, ओर वद सभासद जाकर समस्त आय- 
व्यय ओर सम्वय आदि की जांच पड़ताल करे, ओर उनके तले अपने हस्ताक्षर 
लिखदे, और उस विषय का एक एक पत्र प्रति सभासद के पास भेजे, ओर उसके 
प्रबन्ध में कुछ हानि लाभ देखे उसकी सूचना भी अपने परामश सद्दित प्रत्येक सभा- 
सद्‌ के पास लिख भेजे। पश्चात्‌ प्रत्येक सभासद्‌ को उचित है कि अपनी-अपनी 
स॒म्मति सभापति के पास लिख कर भेजदे, ओर सभापति सब की सम्मति से ग्रथो- 
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चित प्रबन्ध करे ओर कोई सभासद इस विषय में आलस्य अथवा अन्यथा व्यवहार 
न करे। 

३ इस सभा फो उचित है किन्तु अत्यावश्यक है कि जैसा यह परमधम: 
ओर परमाथ का कार्य है उसको बैसा ही उत्साह, पुरुषाथ, गम्भीरता ओर उदारता 
से फरे | | 

कप ९ नों 6 छू 
७ मेरे पीछे उक्त त्रयोविंशति आय जनों की सभा सवथा मरे स्थानापञन्न 


समभी जाय, अर्थात्‌ जो अधिकार मुझे अपने सवस्व का है वही अधिकार 
सभा को है ओर रहे | यदि उक्त सभासदों में से कोई इन नियमों से विरुद्ध स्वार्थ के 
बश होकर वा कोई अन्य जन अपना अधिकार जतावे तो वह सबंथा मिथ्या 
समभा जाय । 

५ जैसे इस सभा को अपने सामथ्ये के अनुसार वत्तमान समय में मेरी और 
मेरे समस्त पदार्था की रक्षा और उन्नति करने का अधिकार है. वैसे ही मेरे स्तक 
शरीर के संस्कार करने-कराने का भी अधिकांर है। श्रथोत्‌ जब मेरा देह छूटे तो न 
उसको गाड़ने, न जल में बहाने, न जद्जत्ञ में फेंकने दे, केवल चन्दन को चिता 
बनावे । ओर जो यह सम्भव न हो तो दो मन चन्दन, चार मन घी, षांच सेर कपूर, 
ढाई सेर अगर तगर और दश मन काष्ठ लेकर वेदानुकूल जैसे कि संस्कारविधि में 
लिखा है वेदी बनांकर, तदुक्त वेद्मन्त्रों से होम करके, भस्म करे। इससे भिन्न कुछ 
भी वेदविरुद्ध क्रिया न करे | और जो सभाजन उपस्थित न हों तो जो कोई समय पर 
उपस्थित हो वही पूर्वोक्त क्रिया कर दे। ओर जितना धन उसमें लगे उतना धन सभा 
से ले ले ओर सभा उसको दे दे । 


६ अपनी विद्यमानता में ओर मेरे पश्चात्‌ यह सभा चाहे जिस सभासद को 
प्रथक्‌ कर के उसका प्रतिनिधि किसी अन्य योग्य सामाजिक आयेपरुष को नियत कर 
सकती है । परन्तु कोई सभासद्‌ सभा से तब तक प्रथक्‌ न किया जाय जब तक उसके 
कार्ये में अन्यथा व्यवहार न पाया जाय | 

७ मेरे सटश यह सभा सदेव रवीकारपत्र की व्याख्या, वा उसके नियम ओर 
प्रतिश्ाओं के पालन, वा किसी सभासद्‌ के प्रथक और उसके रथान में अन्य सभा- 
स॒द्‌ के नियत करने, वा मेरे विपत्‌ ओर आपत्काल के निवारण करने के उपाय और 
यत्न में वह उद्योग करे जो समस्त सभासदों की सम्मति से निश्चय ओर निणय 
पाया वा पावे । ओर जो सम्मति में पररपर विरोध हो तो बहुपक्षानुसार प्रबन्ध करे । 
ओर सभापति की सम्मति को सेब डिगुण जाने। 
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८ किसी समय भी यह सभा तीन स अधिक सभासदां को अपराध की 
परीक्षा कर प्रथक्‌ न कर सके जब तक पहिल तीन के प्रतिनिधि नियत न करले। 

६ यदि सभा में से कोई पुरुष मरजाय वा पूर्बोक्त नियमों ओर वेदोक्त धर्मा 
को त्याग कर विरुद्ध चलने लगे ता इस सभा के सभापति को उचित है कि सब सभा- 
स॒दों की सम्मति से प्रथक्‌ करके उसके स्थान में किसी अन्य योग्य वेदोक्त धम्मयुक्त 
आये पुरुष को नियत करदे परन्तु जबतक नित्यकाये के अनन्तर नवीन कार्य का 
आरम्भ न हो । 

१० इस सभा को सवथा प्रबन्ध करने ओर नवीन युक्तित निकालने का 
अधिकार है । परन्तु जो सभा को अपने परामशं ओर विचार पर पूरा २ निश्चय 
ओर विश्वास न हो पत्र द्वारा समय नियत करके सम्पू्ण आयसमाजों से सम्मति 
ले ले और बहुपत्तानुसार उचित प्रबन्ध करे। 

११ प्रबन्ध न्यनाधिक करना वा र्वीक/र वा अस्वीकार करना वा किसी 
सभासद्‌ को प्रथक्‌ वा नियत करना वा आय-व्यय ओर सन्लय का जांच पड़ताल 
करना आदि लाभ-हानि सब सभासद्‌ का वार्षिक व पारतासिक पत्रदारा सभापति 
छुपवा कर विद्त करे । 

१२ इस स्वीकार पत्र सम्बन्धी कोई झगड़ा टंटा सामयिक शज्याधिकारियों 
की कचहरी में निवेदन न किया जाय। यह सभा अपने आप न्यायठ्यवस्था क रले । 
परन्तु जो अपनी सामथ्य से बादर हो तो राज्यगृद् में निवेदन करके अपना काय 
सिद्ध करले । 

१३ यदि में अपने जीते जी किसी योग्य आय्यजन को पारिताषिक अर्थात्‌ 
पेनशन देना चाहूँ ओर उसको लिखत पढ़त के रजिस्टरो करादूँ तो सभा को 
उचित है कि उसको माने ओर दे । 

१७ किसी विशेष लाभ, उन्नति, परोपकार ओर सब हितकारी कार्य के बश 
मुझे ओर मेरे पीछे सभा को उपरोक्त नियमों के न्‍्यूनाधिक करने का सवथा सदंव 
अधिकार है । 

ह० दूयानन्द्‌ सरस्वती । 


महर्षि दयानन्द का इश्वर-विश्वास 


“जो में निरनिरी संसार द्वी का भय करता ओर सवेज्ञ परमात्मा का कुदर 
भी नहीं कि जिसके आधीन मनुष्य के जीवन, स्॒त्यु ओर सुख दुःख हैं, तो में भो 
ऐसे ही अ्रन्थक बाद-विवादों में मन ( दे ) देता; परन्तु क्या कहूं ? में तो अपना 
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तन, सन, धन सब ( कुछ ) “सत्य” के ही प्रकाशा्थ समपेण कर चुका। मुमसे खुशा- 
मद्‌ करके अब स्वार्थ का व्यवद्वार नहीं चल सकता, किन्तु संसार को लाभ पहुँचाना 
ही मुझको चक्रवर्ती राज्य के तुल्य है? । 
“मैंने इस धम-काय्ये का स्-शक्तिमान, सत्य-प्राहक और न्याय-सम्बन्धी 
परमात्मा के शरण में शीश धर के उसीके सहाय के अवलम्ध से आरम्भ किया है ।” 
( आन्ति निवारण, भूमिका, प्रष्ट १) 


महर्षि की दीक्षा 
“आझाययं धरम की उम्नति के लिये मुझ जैसे बहुतसे उपदेशक आपके इस देश में 
होने चाहियें। एसा काम अकेला आदमी भत्नी प्रकार नहीं कर सकता, फिर भो यह 
दृढ़ निश्चय कर लिया है, कि अपनी बुद्धि और शक्ति के अनुसार जो कुछ दीक्षा ली 
हे उसे चल्नाऊंगा” 
( महर्षि का स्वयं-कथित जीवन चरित्र, १५, व्या० पूना ) 


“परोपकार” करना ही मदषि का “परम पुरुषाथ” था 
“हम स्वयं भी इन सब ओर धूमे हुए हैं । जिस पहाड़ पर कि पुरानी अलका- 
पुरी थी, उस पर भो में इस विचार से गया था कि एक वार ही अपना शरीर बफ 
में गला कर संखार के धन्धों से निवृत्त हो जाऊँ, परन्तु वहां पहुँच कर विचार में 
आया कि इस जगह मर जाना तो कोई पुरुषाथ नहीं है । हां ज्ञान प्राप्त करके परो- 
पकार करना “पुरुषाथे ( जरूर ) है। इस विश्वास के बदलने पर ( में ) लोट आया 
था। अब तो विद्त होता है कि जीवात्मा की म॒त्यु ही नही है। 
( पूना का व्या० १०, इतिहास विषय ) 


महर्षि मान ओर प्रतिष्ठा के इच्छुक न थे 


५में अपने सामथ्ये के अनुखार वेद का उपदेश करता हूँ । सिवाय उपरेशक के 
ओर में कुछ अधिकार नहीं चाहता । तुम मुकको कहीं सभासद लिख देते हो, कहीं 
कुछ लिख देते हो । में कुछ बढ़ाई और प्रतिष्ठा नहीं चाहता और जो में चाद्ता हूँ, बह 
“बहुत बड़ा काम” है। सो आशा है कि इश्वर की दया से ओर खज्जन तथा 
विद्वानों की सद्दायता से कृतकृत्य हँगा ।?” 
| ( महर्षि के पत्र ति० १६ मार्च १८७७ है० 
करनेल आक्षकांट साहेब के नाम से उद्धृत ) 
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“सत्य” का प्रचारक दयानन्द 

“प्रेरा इस ग्रन्थ के बनाने का सुरुष प्रयोजन “सत्य, सत्य अथ का प्रकाश 
करना है ।” 

( वह “सत्य” क्या है ? ) 

“जो पदाथ जैसा है, उसको बैसा ही कहना, लिखन', और मानना “सत्य” 
कहाता दे । 

“जो “सत्य” है, उसको “सत्य” जो मिथ्या है, उसको मिथ्या ही प्रतिपादन 
करना ( मैंने ) सत्य अर्थ का प्रकाश सममा है । वह “सत्य” नहीं कहाता जो 
“सत्य” के स्थान में असत्य ओर असत्य के स्थान में “सत्य” का प्रकाश किया 
जाय ।” 

“जो मनुष्य पक्षपाती होता है, वह अपने असत्य को भी “सत्य” ओर दूसरे 
विरोधी मत वाले के “सत्य” को भी अ्रसत्य सिद्ध करने में प्रवृत्त होत। है, इसलिये 
वह “सत्य” मत को प्राप्त नहीं हो सकता । इसीलिये विद्वान आप्तों का यहो मुख्य 
काम है कि ( वे ) उपदेश वा लेख द्वारा सत्र मनुष्यों के सामने “सत्यासत्य”' का 
स्वरूप समर्पित कर दें।” 

“इस ग्रन्थ में ऐसी ( कोई ) बात नहीं रक्खी है ओर न किसी का मन 
दुखाना वा किसी की हानि पर तात्पयर है, किन्तु जिससे मनुध्य जाति की उन्नति और 
उपकार हो, “सत्यासत्य” को लोग जानकर “सत्य” का ग्रहण ओर असत्य का परि- 
त्याग करे, क्योंकि “सत्योपरेश” के बिना अन्य कोई भो मनुष्य जाति की उन्नति 


कारण नहीं है।” 
का कारण नहीं ( सत्याथप्रकाश, भूमिका ) 


“यह लेख केवल “सत्य” की वृद्धि ओर असत्यके द्वास हांनेके लिये है, न कि 
किसी को दुःख देने व। हानि करने, अथवा मिथ्या दाष लगानेके अथ*' “जो सबे- 
मान्य “सत्य विषय हैं, वे तो सतमें एक से हैं, झगड़ा भूठे बिषयों में होता है।” 

( सत्याथप्रकाश, अनुभूमिका ३ ) 


महर्षि अपना कोई नत्रीन मत चलाना नहीं चाहते थे । 

४ सबतन्त्र सिद्धान्त, अर्थात्‌ साम्राज्य सावजनिक धर्म ) जिसको आप्त, 
भर्थात्‌ सत्यमानी, सत्यवादी, सत्यकारी, परोपकारक, पक्षपात--रहित विद्ान--मानते 
हैं, वही सब को मन्तव्य, ओर जिस को (वे ) नहीं मानते, वह अमन्‍्तव्य होने से 
प्रमाण के योग्य नहीं होता । अब॑ जो वेदादि सत्य-शारत्र और त्रश्मा से लेकर जैमिनि 


२२ ] द्यानन्द्‌ सिद्धान्त भास्कर 


भुनि पय्येन्तों के माने हुए ईैश्वरादि पदार्थ हैं, जिन को कि में भी मानता हूँ, 
( और ) सब सज्जन महाशयों के सामने प्रकाशित करता हूँ । में अपना मन्तव्य उसी 
को जानता हूँ कि जो तीन काल में सब को एकसा मानने योग्य है। मेरी कोई नवोन 
कल्पना वा मतमतान्तर चलाने का लेशमात्र भी अभिप्राय नहीं है, किन्तु जो “सत्य” 
है, उसको मानना, मनवाना, ओर सो असत्य है, उसको छोड़ना ओर छुड़वाना मुझ 
को अभीष्ट है। यदि में पक्तपात करता, तो आरय्यावत्ते में प्रचरित मतों में से किसी 
एक मत का आग्रद्दी होता, किन्तु जा २ आय्यावत्ते वा अन्य देशों में अधम-युक्त 
चाल चलन है, उनका स्वीकार, ओर जो धम-युक्त बातें हैं, उनका त्याग नहीं करता, 
( और ) न करना चाहता हूँ, क्योंकि ऐस। करना मनुष्य-धर्म से बहिः है। मनुष्य 
उसी को कहना ( चाहिये ) ७ ( जो ) मननशील होकर स्वात्मवत्‌ अन्यां के सुख- 
दुख ओर हानि लाभ को समझे, अन्यायकारी बलवान्‌ से भी न डरे और धर्मात्मा 
निरबेल से भी डरता रहे | इतना ही नहीं, किन्तु अपने सब सामथ्य से धर्मात्माओं 
की, चाहे वे महा अनाथ, निबल, ओर गुणु-रहित क्‍यों न हों, उन की रक्षा, उन्नति 
प्रियाचरण और अधथर्मी चादे चक्रवर्ती, सनाथ, महाबलवान्‌ ओर गुणवान भी हो, 
तथापि उसका नाश, अवनति ओर अभियाचरण सदा किया करे, अर्थात्‌ जहाँ तक 
हो सके, वहाँ तक अन्यायकारियों के बल की द्वानि ओर न्यायकारियों के बल की 
उम्नति सवेथा किया करे | इस काम में चाहे उसको कितना दी दारुण दुःख प्राप्त हो, 
घाहे प्राण भी भले ही जावें, परन्तु इस मनुष्यपन-रूप धम से प्रथक्‌ कभी न होवे”। 
( सत्याथ प्रकाश, स्वमन्तव्यामतव्य प्रकाश; ) 
“जो २ बात सब्र के सामने माननीय है, उनको मानता, अर्थात्‌ जैप्ते सत्य 
बोलना सब के सामने अ्रच्छा ओर मिथ्या बोलना बुरा है, ऐसे सिद्धान्तों को 
स्वीकार करता हूँ ओर जो मतमतान्तर के परस्पर विरुद्ध भगड़े हैं, उनको में पसन्द 
नहीं करता, क्योंकि इन्हीं मतवालों ने अपने मतां का प्रच।र कर मनुष्यां को फंसा 
के परस्पर शत्रु बना दिया है। इस बात को काट सब सत्य का प्रचार कर सब को 
एक्यमत में करा, ह ष छुड्टा, परस्पर में दृढ़ प्रीतियुक्त करके, सब से सब को सुख- 
लाभ पहुँचाने करे लिये मेरा प्रयत्न और अभिवत्राय है। सवेशक्तिपान्‌ परमात्मा की 
कूपा, सहाय और आप्त जनों की सहानुभूति से यह सिद्धान्त स्वेत्र भूगोल में शीघ्र 
प्रवृत्त हो जावे, जिससे सत्र लोग सहज से धम्माधे, काम, मोक्ष की सिद्धि करके 
सदा उन्नत ओर आनन्दित होते रहें, यही मेरा “मुख्य प्रयोजन” है। 
( सत्याथ प्रकाश स्वमन्तव्यामन्तव्य प्रकाश ) 
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विरोध हटाना महर्षि का “ध्रुख्य कम” था 
“यह लेख ( शर्थात मुसलमानों के दिषय में “सत्यायंप्रकाश” का चौदहवां- 
समुश्चास, सम्पादक ) हठ, दुराग्रह, ईर्ष्या, द्वेपष, बाद विवाद भौर विरोध हटाने के 
जल्ञियगे किया गया है, न कि इन को बढ़ाने के अथ, क्योंकि एक दूसरे की हानि करने 
से प्रथक रह ( कर ) परस्पर को लाभ पहुँचाना हमारा “मुख्य कम” है”। 
( सत्याथ प्रकाश, अनुभूमिका, ४ ) 
“जैसे में अपना वा वूसरे मतमतान्तरों का दोष पक्षपात-रहित होकर प्रका- 
शित करता रहूँ, इसी प्रकार यदि सब विद्वाग्‌ कोग करें, तो क्या कठिनता है कि परस्पर 
का विरोध छूढ, मेल होकर, आनन्द में एकमत होके “सत्य” की प्राप्ति सिद्ध हो” । 
( सत्याथ प्रकाश, समुल्लास, १७ ) 


पक्षपात-रहित होकर ही महषि समालोचना करते थे 


“यद्यपि में आर्यावत्त देश में उत्पन्न हुआ ओर बसता हूँ, तथापि जैसे इस 
देश के मतमतान्तरों की भूठी बातों का पक्तपात न कर यथातथ्य प्रकाश करता हूँ, 
वैसे ही ( में ) दूसरे देशस्थ वा मतोन्नति वालों के साथ भी वत्तता हूँ । जैसा में स्व- 
देश वालों के साथ मनुष्योन्नति के विषय में बत्तता हूँ, बैसा विदेशियों के साथ भी, 
तथा खब सज्नों को भी वत्तना योग्य है, क्योंकि में भी जो किसी एक (मत ) का 
पक्षपाती होता, तो जैसे आज कल के ( लोग ) स्वमत की स्तुति, मण्डन और प्रचार 
करते ( हैं ) और दूसरे मत की निन्‍्दा, हानि ओर बन्द्र करने में तत्पर होते हैं, वैसे 
में भी होता, परन्तु ऐसी बातें मनुष्यपन से बाहर हें” । 

( सत्याथप्रकाश, भूमिका ) 
गुण-ग्राही दयानन्द 


ऋषिवर जहां स्वदेश वाज्तों की बुरी बातों की निन्दा करते थे, वहां वह पूर्ण निष्प- 
खुता से विदेशियों के गुणों की प्रशंसा भी करते भे। ( सम्पादक ) 

“भीष्म जैसे विद्वान-- ओर धमवादी पुरुष पक्तपातके रोग में भसित हो गये । 
उनको उचित तो यह था कि वह मध्यस्थ होकर दोनों पक्षों का न्याय करते और 
अपराधियों और अन्यायियों को दंड दिलाते, ( परन्तु ) ऐसा न करके उन्होंने अन्या- 
यियों का पक्त करके कुरु-बंशका नाश होने दिया । देखिये ! भीष्म क्या कहते हैं:--- 

अरथंस्य पुरुषो दासो दासस्वथो न कस्यचित्‌। 
इति मध्या महाराज ! बद्धोथ्स््यथेन कौरवेः ॥ 
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भीष्म पितामह जेसे योग्य मनुष्य का यह कहना कि “में अथ से बंधा हुआ 
कौरवों की ओर से युद्ध करने लगा हूँ”, केसा घुणा के योग्य मालूम होता है''''**''' 
इस देश में यदि घर में फूट उत्पन्न होफर कुल का विनाश द्वोंगया, तो आश्रय की 
कौनसी बात है ? इसी प्रकार जिस देश में केबल सत्य के अभिमान से मार्टिन लूथर 
जैसे उदारचेता पुरुषों ने सामयिक लोगों के विरुद्ध होते हुए भी पोष के अत्याचारों के 
विरुद्ध उपदेश देना प्रारम्भ कर दिया और अपने प्राण तक न्योछावर करने के लिये 
उद्यत हो गये, ( फिर यवि ) उस देश में ऐश्वय्ये और अभ्युदय का डंका बजा, तो 
कोई आश्रय की बात नहीं है” । 
( पूना का व्या० १५, इतिहास विषय ) 


ऋषिवर बुरे मनुष्यों के साथ भी भलाई करते थे 


१--“कुछ चिन्ता मत करो। जिन का सहाय धमे है, उसी का सहाय पर- 
मेश्वर है। जब बुरे बुराई न छोड़ें, तो भले भलाई क्‍यों छोड़ें ?” 
( ऋषि के पत्र मि० चे० शु० ६, रविवार, संवत्‌ १६४०, 
शाहपुरा से श्रीयुत बिहारीलाल के नाम से उद्धृत ) 
२--०क्या किया जाय ? जिनके लिये ( हम ) उपकार करते हैं, वे ही उलटे 
विरोध ही करते जाते हैं । अच्छा, जो दुष्ट दुष्टता को नहीं छोड़ते, तो श्रेष्ठ श्रेष्ठता 
को क्‍यों छोड़ें ? 
( ऋषि के पत्र सि० श्रा० ब० ६, मंगलवार, मसूदा से 
बाबू छेदीलाल के नाम से उद्धृत ) 
३--“जो मूख लोग अपनी बुराई को नहीं छोड़ते, तो बुद्धिमान्‌ धर्मात्मा 
लोग अपनी धर्मात्मता को क्‍यों छोड़ कर दुःख सागर में पड़ें ? 
( मदर्षि के पत्र, मि० ज्ये० शु० १७, बुध० सं० १६३६, 
बाबू ननन्‍्दकिशोर सिंद् जी के नाम से उद्घृत ) 


ऋषि दयानन्द का अन्यायाचरण के साथ असहयोग 


“चाहे कोई हो, जबतक में ( उसमें ) न्‍्यायाचरण देखता हूँ, ( तबतक उसके 
साथ ) मेल्ञ करता हूँ, ओर जब अन्यायाचरण प्रकट होता है, फिर उससे ( मैं ) मेल 
नहीं करता, इसमें ( चाहे ) कोई हरिश्वन्द्र हो वा अन्य कोई हो ।” 

( ऋषि के पत्र ता० १६ माचे १८७७ ई० करनेल 
झालकाट साहेब के नाम से उद्धृत ) 
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ऋषि का अयोग्य पुरुषों के साथ असहयोग 

पाठकगण ! 

महर्षि दयाननद ने काशी के प्रसिद्ध सन्‍्यासी स्वामी विशुद्धानन्द जो और 
बाल शात्री जी आदि पोराणशिक परिडतों के साथ शाखाथ किये, परन्तु राजा शिव- 
प्रसाद जी सितारह हिन्द कभी महर्षि के सामने शासत्राथे के लिये नहीं आये | एक 
बार साधारण रीति पर श्री स्वामी जी से राजा साहिब का समागम हो गया | इस 
के पश्चात्‌ श्री वामी जी ४ मास तक काशी में ठहरे रहे, परन्तु राजा साहिब उनसे 
न मिले । परन्तु जब श्री स्वामी जो महाराज काशी से चलने लगे, तो राजा साहिब 
ने रामी विशुद्वानन्द जी की सम्मति लिखवा कर एक पुस्तक छपवा डाली। इस 
पुस्तक में ऋषि दयाननद्‌ कृत “ऋवेदादि भाष्यभूमिका” नामो पुस्तक पर कुछ अनु* 
चित आतज्तेप किये गय । इस पुस्तक के लिखने वाले वास्तव में तो स्वामी विशुद्धानन्द्‌ 
जी ही थे, क्योंकि राजासाहिब स्वयं अयोग्य थे, अतः ऋषि दयानन्द्‌ ने इसके उत्तर 
में “भ्रमोच्छेदन” नामी एक पुरतक लिखो जिसमें ऋषिवर लिखते हैं:-- 


“जब इस वचनानुसार राजा जी को अ्रयोग्य जान कर लिख कर उत्तर नहीँ 
दिये, तो फिर कया में ऐसे मनुष्यों से शाह्माथे करने को श्रवृत्त द्ोसकता हूँ ! हाँ, में 
अपरिचित मनुष्यों के साथ, चाहे कोई धमे से पूछे, अथवा अधमे से उन सबों के 
समाधान करने को एक बार तो प्रवृत्त हो ही जाता हूँ । परन्तु उस समय जिस को 
( में ) अयोग्य समम लेता हूँ, ( तो ) जबतके बह अपनी अयोग्यता को छोड़ कर न 
पूछता ओर न कहता है, तबतक ( में ) उससे सत्यासत्य निर्णय के लिये कभी श्रवृत्त 
नहीं होता हूँ । हाँ, जो सत्र विद्वानों को योग्य है, वह काम तो करता ही हूँ, अर्थात्‌ 
जब अयोग्य पुरुष मुझसे मिलता वा में उससे मिलता हूँ, तब २ प्रथम उसकी 
अयोग्येता के छुड़ाने में अयत्न करता हूँ । जब वह धर्मात्मता से योग्य द्वोता है, तब में 
उसको प्रेम से उपदेश करता हूँ, ( ओर ) वह भी प्रेम से पूछ के निस्सन्देह होकर 
आनन्दित हो जाता है ।” 

' ््ि ( भ्रमोच्छेदन ) 


आय्यभ्रापा की उन्नति और गोरक्षाये ऋषि. का प्रयत्न 
पूठकगण ! ला 
न दिनों आर्य्य भाषा के प्रचाराथे एक कमीशन नियत हुआ था।, ऋषिवर 
झायये भाषा को राजकाये में प्रवृत्त कराना चाहते थे, अतः वह आये भाषा और 
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गोरज्ञा के लिये एक मेमोरियल भिजवाने का प्रबन्ध कर रहे थे। इसके सम्बन्ध में 
उन्होंने उदयपुर से एक पत्र ता० १७ अगस्त, सन्‌ १८८२ ई० लाला कालीचरण, 
रामच रण को लिखा, जिसमें क्रूषिवर लिखते हैं:-- 

“गोरक्षाथ कितनी सही हो चुकी, इसका उत्तर लिखना । इस समय ( आये- 
भांषा के ) राज काये में प्रवृत्त होने के अथ जो मेमोरियल छपे हैं, सो शीघ्र भेजना । 
ओर आप लोग भी जहांतक हो सके, गो रक्ताथे सही ओर आये भाषा के राजकाये 
में प्रवृत्त होने के अथे शीघ्र प्रयत्न कीजिये ।” 
दूसरा पत्र 

“दूसरी अति 'शोक करने की यह बात है कि आजकल सबंत्र अपनी आये 
भाषा के राजकाये में प्रवृत्त होने के अये ( भाषा के प्रचाराथ जो कमीशन हुआ है ) 
उसमे पश्ञाब हाथा आंद से मेमोरियल भेजे गये हैं, परन्तु मध्यप्रान्त, फरु खाबाद, 
कानपुर, बनारस आदि स्थानों से नहीं भेजे गये, ऐसा ज्ञात हुआ है। और गत 
दिवस नेतीताल की सभा की ओर से एक इसी विषय में पत्र आया था, उसके अव- 
लोकन से निश्चय हुआ कि पश्चिमांत्तर देश से मेमोरियल नहीं गये । और हमको 
लिखा है कि आप इस बिषय में प्रयत्न कीजिये। अग्र कहिये, हम अकेले सत्र 
कैसे घूम सकते हैं ! जो यही एक काम हो तो कुछ चिन्ता नहीं। इसलिये आपको 
अति उचित है कि मध्य देश में सबेत्र पत्र भेज कर बनारस आदि स्थानों से और 
जहां जहां परिचय हो, सत्र नगर वा ग्राम्ों से मेमोरियल भिजबाइये । यह फाम एक 
के करने का नहीं ओर अवसर चूके, वह अवसर ( फिर ) आना दुलेभ है | जो -थह 
कार्य सिद्ध हुआ तो आशा है कि सुख्य सुधार की एक नींब पड़ जावेगी । आप रवय॑ 
बुद्धिमान हैं, इसलिये विशेष लिखना आवश्यक नहीं ओर गोरक्षाथे कितनी सही 
हुई है, इस विषय में ध्यान देना अवश्य है। बड़े हप के यह दोनों विषय प्रकाशित 
हुए हैं, इसलिये जहाँ लो दो सके, तन, मब, धन से सब आर्यो' को अति उचित है 
( कि ) इन दोनों केसिद्ध करने में प्रयत्न करे । बारम्त्ार ऐसो ही निश्चय होता है कि 
यह दो सोभाग्य कारक अंकुर आरयों के फल्याणार्थ ठग हैं। अब (थदि ) हाथ 
पसार ( कर ) न लेपषे, तो इससे दुर्भाग्य ( की ) दूसरी क्या बात होगी ।”? 

ऋषिबर के पत्र ति० शुद्ध श्रावण शुकहों ई, वृहस्पति सम्बंत 
१६३६, उद्यपुरसे श्रीयुत वाबू दुर्गाप्रसादजी के नाम से उद्घेत ) 
तीसरा पत्र 

“जो एक पत्र बहुत दिन हुए, मेने लिखा था जिसमें गो रक्षा अज्जी देने का 
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ससोदा वहां के वकील, बारिस्टरों से पूंछ के आप लिखें, उसका क्‍या हुआ। अब 
उसमें अधिक विलम्ब करना उचित में नहीं समझता” । 
( महर्षि के पत्र श्रीयुत महाशय मनोहरदास जी खत्री, 
भारतमित्र कलकचा के नाम से उद्धृत ) 


महर्षि का समय कितना अमूल्य था ? 

“किस्री प्रकार की श्रांति या शंका मेरे लेख पर होकर बथा कुतक खड़ी 

फरके कोई मनुष्य मेरे काल फो न खोबे कि जिससे देश भर की हानि हो” । 
( आंति निवारण प्रफष्ठ १ ) 
“इसलिये यद्यपि मेरा बहु अमूल्य समय ऐसे तुच्छ कामों में खच होना न 

चाहिये” । 

' (आंति निवारण प्रष्ठ २) 
“आगे को मनुष्यों को प्रकट होजाय कि ऐसी २ व्यथ कुतक फिर खड़ी 


करके मेरा काल न खोवें” । ु 
( भ्रांति निवारण प्रष्ठ २) 


“फिर निष्प्रयोजन मेरा सवहितकारी काल क्‍यों खोते हो” । 
( आंति निवारण भूमिका ) 


महर्षि नाटक तमाशे के पिरोधी थे | 

“जन्ञाटक का विषय नाम मात्र भी “भारत सुदशा प्रवत्तक” में न छपना 

चाहिये । नाटक तमाशे का ( नाम ) है, क्योंकि तुम्हारे नाटक को देख के लखनऊ 

के समाज में नाटक का व्याख्यान हो होने लगा। जब हमने मबा किया तो कहने 

लगे कि आप के फरु खाबाद समाज के पत्र में नाटक क्‍यों छपता है ? यह नाटक से 
बिगाड़ का उदाहरण है” । 

( महर्षि के पत्र मि० मागवदी १७ शनिवार सम्बत्‌ १६३६ 

उदयपुर से श्रीयुत बाबू दुगो४्रसादजी के नाम से छद्धृत ) 

नोट--उपयु क्त पत्र में श्री स्वामी जी महाराज ने लखनऊ समाज में नाटक के 

व्याख्यान की ओर संकेत किया है । इसके विषय में निवेदन है कि पं० इन्द्रनारायण जी 

प्रधान भ्रायसमाज लखनऊ के पत्र ता० २८ अक्टूबर सन्‌ १८८२ के पढ़ने के पश्चात्‌ ही 

उदयपुर से श्रीयुत दुर्गाप्रसाद जी को श्री स्वामी जी ने उपयु क्‍त पत्र लिखा था | प्रधान 

जी लिंखते हैं कि पंडित केशवराम जी ने सभा की अनुमति लेकर एक देशोश्नति विषयक 

एक नवीन नाटक पढ़ा" ********' उस समय को छोड़कर अग्यपरयन्त नाटकाकार पुस्तक से 
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कोई घिषय नहीं पढ़ा गया । परन्तु यह कहना कि नाटकाकार विषय न पढ़े जावें, यह तब 
हैं, सकता है कि जब 'भारत सुदृशा प्रवत्तकादि' पत्रों में नाटकाकार विषय मुद्रित न हो” । 
( सम्पादक ) 


महर्षि दयानन्द की विद्वता 
“क्योंकि मैं अपने निश्वय और परीक्षा के अनुसार ऋग्वेद से लेके पूब- 
मीमांसा पय्यन्त अनुमान से तीन हज़ार अन्‍्थों के लगभग मानता हूँ? । 
( भ्रांति निवारण प्रृष्ठ ४ ) 


पाठकगंण ! इससे महि की विद्धत्ता प्रकट होती है । पूर्ण योगी भौर पूर्ण ब्रह्मचारी 
होने के कारण ही वह समस्त विद्याओरों के ममंज्ञ थे और उनका बोध बहुत विशाल शौर 
गम्भीर था । जब वह तीन हजार के लगभग प्रामाणिक अन्थ मानते हैं तो आश्चर्य नहीं कि 
उन्होंने इससे दुगनी तिगनी संख्या में ग्रन्थ पढ़े होंगे। महषि व्याकरण, ज्योतिष, गणित 
ओर पदा्थ विद्या आदि नाना विद्याश्रों के अपूर्व ज्ञाता थे और इसी कारण वह प्राचीन 
ऋषियों की शेल्ली पर वेद भाष्य करने में पूर्ण समथ थे ।” 
( सम्पादक ) 


महषि दयानन्द के वेद भाष्य की अपूवता 

“यह ( वेद ) भाष्य पाचोन आचार्य्या' के भाष्यों के अनुकूल बनाया जाता 
है, परन्तु नो रावण, उबट, सायण, ओर महीधर आदि ने भाष्य बनाये हैं, वे सब 
मूल मन्त्र ओर ऋषि-कत व्याख्यानों से बिरुद्ध हैं । में वैसा भाष्य नहीं बनाता, क्यों- 
कि उन्होंने वेदों की सत्याथेता ओर अपूबता कुछ भी नहीं जानी, ओर जो यह मेरा 
भाष्य बनता है, सो तो वेद, वेदाक़ु, ऐतरेय, शतपथ ब्राह्मणादि ग्रन्थों के अनुसार 
होता है, क्‍योंकि जो २ वेदों के सनातन व्याख्यान हैं, उनके प्रमाणों से युक्त बनाया 
जाता है, यही इसमें अपूधता है ।” 

“दूसरा इनके अपू्ब होने का कारण यह भी है, कि इसमें कोई बात अग्रमाण 
वा अपनी रीति से नहीं लिखी जाती, ओर जो २ भाष्य उबट, सायण, महीधरादि 
ने बनाए हैं, वे सब मूलाथ ओर सनातन वेद व्याख्यानों से विरुद्ध हैं। तथा जो २ 
इन नवीन भाष्यों के अनुसार अंग्रेज़ी, जमनी, दक्षिणी, ओर बंगाली आदि भाषाओं 
में वेद व्याख्यान बने हैं, वे भी अशुद्ध हैं, जेसे देखो। सायणाचाय्य ने बेदों के श्रेष्ठ 
अ्र्था' को नहीं जान कर कद्दा है कि “सब वेद्‌ क्रिया काण्ड का ही प्रतिपादन करते 
हैं” यह उनको बात मिथ्या है” | 
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( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, भाष्य करण शझ्कासमाधानादि विषय ) 

“परमात्मा की कृपा से मेरा शरीर ( यदि ) बना रहा ओर कुशलता से बह 

दिन देख ( ना ) मिला कि वेद भाष्य संपूणर हो जावे, तो निस्सन्देह इस आरय्यावत्त 

देश में सूय्ये का सा प्रकाश हो जावेगा कि जिसके मेटने ओर भांपने को किसी का 

सामथ्य न होगा, क्योंकि सत्य का मूल ऐसा नहीं कि जिस को कोई सुगमता से 

उखाड़ सके ओर ( यदि ) कभी भानु के समान ग्रहण में भी आ जावे, तो थोड़े ही 
काल में फिर उपग्रह, अथात्‌ निमेल हो जावेगा” । 

( भआ्रान्ति निवारण, प्रष्ठ ४ ) 


महर्षि की दृष्टि में पश्चिमी विद्वानों की योग्यता 


“अब तक जितना प्रचार संस्कृत विद्या का अआय्यावत्त देश में है, उतना 
किसी अन्य देश में नहीं । जो लोग कहते हैं कि जमेनी देश में संम्क्ृत विद्या का 
बहुत प्रचार है, ओर जितनी संस्कृत मोक्षमुलर साहब पढ़े हैं, उतनी कोई नहीं पढ़ा, 
यह बात कहने मात्र है । क्‍योंकि “निरस्तपादपे देशे एरण्डोडपि द्रमायते”,अर्थाव्‌ जिस 
देश में कोई वृक्ष नहीं होता, उस देश में अरण्ड ही को बड़ा वृत्त मान लेते हैं, वैसे 
ही यूरोप देश में संस्कृत विद्या का प्रचार न होने से जमन लोगों और मोक्षमूलर- 
साहिब ने थोड़ा सा पढ़ा, वही उस देश के लिये अधिक है, परन्तु ( यदि ) आर्य्या- 
वत्त देश की ओर देखें, तो उनकी बहुत न्‍्यून गणना है, क्योंकि मेंने जमनी देश 
निवासी के एक “प्रिंसिपल” के पत्र से जाना कि जमनी देश में संस्क्रत चिट्टी का 
अर्थ करने वाले भी बहुत कम हैं। और मोक्षमूत्नर साहब के संस्कृत साहित्य ओर 
थोड़ी सी वेद की व्याख्या देखकर मुझ को विदित होता है कि मोक्षमूलर साहब ने 
इधर उधर आर्य्यावर्त्तीय लोगों की की हुईं टोका देख कर कुछ २ यथा तथा लिखा 
है इतने से जान लीजिये कि जमेनी देश, ओर माक्षमूलर साहब में 
संस्कृत विद्या का जितना पारिडत्य है” । 

( सत्याथ प्रकाश, स० ११ ) 


८डाक्टर एम० ( हाग ) साहब, वा सी० एव० टानी साहब, वा अ।२० 
प्रिफिथ आदि कुछ ईश्वर नहीं कि जो कुछ वे लिख चुके, वह बिना परीक्षा वा विचार 
के मान लेने योग्य ठहरे। कया डाक्टर एम० हांग साहब हमारे आय्ये ऋषि मुनियों 
से बढ़ कर हैं कि जिन को हम सर्वोपरि मान ( कर ) निश्चय !करलें ओर प्राचीन 
सत्य ग्रंथों को छोड़ देवें, जंसा कि पंडित जी ( अथात्‌ पं० मद्देशचन्द्र जी न्यायरत्न, 


३० |] दयानन्द सिद्धान्त भारकर 


सम्पादक ) ने किया है। जो उन्हों ने ऐसा किया, तो किया करो, मेरी दृष्टि में तो वे 
जय कुछ हैं, सो ही हैं” । 
( भ्रान्ति निवारण, प्रष्ट १० ) 


महर्षि की दृष्टि में सायणाचायोदिकों का बोध 


महर्षि दयानन्द के पत्र तिथि संवत्‌ १६३१, मिती फाल्गुन, शुक्ल ६, मंगल- 
बार, से उद्धृत, जो उन्होंने मुम्बई से श्रीयुत गोपांल राव हरि देश मुख को लिखाः-- 

( “इन्दु प्रकाश” के सम्पादक विष्णु शास्त्री को मध्यस्थ बनाने के विषय में 

ऋषि-वर लिखते हैं ) 

“औओर यह विष्णु शास्त्री धूत, विद्याहीन, हठी, दुराग्रद्ी ( और ) मिथ्या- 
चारी है, इसमें सन्देद नहीं: *''''*****' आप लोग इन नष्ट बुद्धि वाले पक्षपातियों को 
पूछते हैं निश्वय क (ने को, सो ( जब ) सायणाचार्यादिकों को हो यथावत्‌ वेदार्थ 
का बोध नहीं है, तो उनके पीछे चलने वालों को यथावत्‌ ज्ञान कहाँ से होगा ? इस्री 
लिये इन धूर्त्तो' को मध्यस्थ हम नहीं करते” । 


ऋषि दयानन्द का स्व० विशद्धानन्द ओर बालशासत्री आदि परितों को 
शास्त्राथ का खुला चेलेंन 

“इसलिये में सब को सूचना करता हूँ कि जो मेरे पक्त से विरुद्ध अपना पक्त 
जानते हों, तो प्रसिद्ध होकर शाख्राथ क्‍यों नहीं करते ओर टट्टी की आड़ में स्थित 
होकर इंट पत्थर फेंकने वाले के तुल्य कम करना क्यों नहीं छोड़ते ९” 

“उत्तम तो यह है कि वे दोनों ( अर्थात्‌ स्वरा० विशुद्धानन्द जी ओर वालशाश्रो 
जी,--सम्पादक) आप को (अर्थात्‌ राजा शिवप्रसाद जी सितारह हिन्द को,--सम्पा- 
दृऊ ) ढाल बना कर न लड़े, किन्तु सनन्‍्मख होकर शाख्राथ करें, इसो में उनकी शोभा 
है, अन्यथा नहीं” । 

“में परमेश्वर को साक्षी से सत्य कहता हूँ कि जो ऐसा वे करें ( भथोत्‌ 
रस्त्रा० विशुद्गानन्द जो वा बाल शाक्षो जी आदि काशी के सब विद्वान ओर बुद्धि- 
मान्‌ मिलकर राजा शिवप्रसाद जी का पक्ष लेकर स्वामी दयानन्द जी से शाख्रांथे वा 
लेख करें |--सम्पादक ) तो में अत्यन्त प्रसन्नताके साथ सबको विदित करता हूँ कि 
यदि यद्‌ बात कल होती हो, तो आज ही होावे ।जो ऐसी इच्छा मेरी न होती तो 
में काशो में विज्ञापन पत्र क्‍यों लगबाता ओर स्वामी बिशुद्धानन्द जी तथा बाल- 
शास्त्री जी को प्रतिपक्षी स्वीकार क्‍यों करता १”? 
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“सर्वोत्तम तो यह है ( कि ) जो में ओर वे सनन्‍्मुख होकर शास्त्राथ करें, तो 
शीघ्र सत्य वा भूठ का सिद्धान्त हो सकता है। अर्थात्‌ १ महीने से लेके छः महीने 
तक सब बातों का निणय हो सकता है ओर दूर दूर रह कर पत्र द्वारा शास्त्राथे 
करने में ३६ वर्षा' में भी पूरा होना कठिन है, परन्तु जिस पत्त में वे प्रसन्न हों, उसी 
में में भो प्रसन्न हूँ। शास्त्राथ से पूव में ओर वे, जिखका पत्त भूठा हो, उसके छोड़ने 
ओर जिसका सत्य हो, उसके स्वीकार करने के लिये प्रतिज्ञा का एक पक्के कांगज़ 
पर लेख होकर, रजिस्टरी कराकर एक दूसरे को अपने अपने पत्र को देने से सम्भव 
है कि आप अपना अपना हठ छोड़ देवें ।” 

“४( शेष रहा यह्‌ प्रश्न कि जब में काशी में सब दिन निवास नहीं करता और 
स्वामी विशुद्धानन्द जी तथा बालशास्त्री जीं वहां बसते हैं, तो सन्मुख में शास्त्रार्थ 
कैसे हो सकता है ? इसके उत्तर में ) में यह प्रतिज्ञा करता हूँ कि जब वह सन्मुख 
होकर शास्त्राथ करना स्वीकार करेंगे ओर में उसको सत्य समझ लू गा, तब ८ में ) 
जहां हूँगा, वहां से चल के काशी में उचित समय पर पहुचूँगा कि जिसमें उनको 
परदेश यात्रा का क्लेश ओर घन व्यय भी न करना पढ़ेगा। पुनः वहाँ यथावत्‌ 
शास्त्रार्थ होकर सत्यासत्य निणय के पश्चात्‌ सब का उपकार भी सिद्ध होगा। 
क्या यद्द छोटा लाभ है १” 


का 


( अमोच्छेदन ) 
ऋषि दयानन्द का पं० महेशचन्द्र न्यायरत्न और ग्रिफिय आदि विद्वानों 
को खुला चेलेज 

ऋषि दयानन्द के वेद्‌ भाष्य के सम्बन्ध में पं० महेशचन्द्र न्यायरत्न जी आदि 
स्वदेशी ओर ग्रिफिथ आदि पश्चिमी विद्वानों ने कुछ आक्तेप किये थे. सो ऋषिवर 
उन्हें इस प्रकार से चलेञ्न करते हैं: -- 

“परन्तु में वह प्रसिद्ध विज्ञापन देता हूँ कि श्रिफिथ साहेब आदि अंग्रेज, पं० 
गुरुपसाद ओर महेशचन्द्र न्यायरत्न जी, ओर में कभी सम्मुख वैठ कर वेद विषय 
में वार्तालाप करें तब सबका विदित हो जावे कि इन विरुद्धवादियों को वेद के 
एक मूल मन्त्र का भी अथ ठोक २ नहीं आता, थह बात संबको विदित हो खावे। 
में चाहता हूँ कि ये लोग मेरे पास आवें या मुकको अपने पास बुलावें, तो ठीक ठीक 
विद्या ओर अविद्या का निश्वय हो ज।वे कि कोन पुरुष वेदों को यथाथ जानता है 
ओर कोन नहीं ( जानता ) “क्योंकि विद्या दम्भ: क्षणस्थायी” सब फा वृम्भ कुछ 
दिन चलता जाता; है ) परन्तु विद्या का दम्भ क्षणमात्र में छूट जाता है ।' 
ि “अन्तिनिवा रण”! 
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अन्य मत वालों के सिद्धान्तों को ऋषिवर केसे प्राप्त करते थे १ 

“और जो अंग्रेज़ी में बाइंबल की पूर्बापर विरुद्ध आयतें लिखी हैं, उसकी 
देव नागरी ठीक ठीक कराके शीघ्र योधपुर हमारे पास भेज देना ।” 

( ऋषि के पत्र, आषाढ़ वदी ११, शनि, संबत ११४०, 
राज मारवाड़ जोधपुर से बाबू नन्‍्द्किशोरसिंह जी के 
नाम से उद्धृत ) 

२ बाबू नन्‍्दकिशोरजी ने उपयु कत पत्र के उत्तर में श्री स्वामी जी मद्दाराज 
का लिखा कि:-- 

“बाईबल का पूर्वा पर विरुद्ध तजमा जो आपने मंगाया था, उसके विषय में 
प्राथना यह है कि कुछ हो तो गया है ओर कुछ अवशेष है:'****** शीघ्र ( बाकी ) 
तजु मा करके आपको सेवामें समपंण करूंगा ।” 

( पत्र, ति० २४ जुलाई, ६३, जयपुर से उद्धृत ) 

(३ ) इसका (अर्थात्‌ इसाईयों का ) जो विषय यहाँ लिख। है, सो केवल 
बाईबिल में से कि जिसको ईसाई ओर यहूदी आदि सब मानते हैं-***-*इस पुस्तक के 
भाषान्तर बहुत से हुए हैं, जो इनके मत में बड़े २ पादरी हैं, उन्हीं ने किये हैं। उनमें 
से देव नागरी वा संस्कृत भाषान्तर देख कर मुझको बाईबल में बहुत सी शंका 
हुई है (१ 

( सत्याथे प्रकाश, स० १३ अनुभूमिका, ३ ) 

(४) “जो कुरान अर्बी भाषा में है, उस पर मोलवियों ने उद्‌ में अर्थ लिखा 
है, उस अर्थ को देख, नागरी ओर अक्षर ओर आये भाषान्तर कराक पश्चात्‌ अर्बी 
के बड़े २ विद्वानों से शुद्ध करवाके लिख। गया है ।” 

( सत्याथे प्रकाश, अनुभूमिका, 3, स० १४ ) 


आये समाज से पहर्षि की आशाएं 
परन्तु “स्वदेशादि” सब मनुष्यों का निर्विधष्न हित आये समाज से यथाथे 


होगा ।” ह 
-  ( महर्षि के पत्र, संवत्‌ १६३२, मिति चेत्र बदी ६, शनिवार, 


श्रीयुत गोपाल राब देशमुख के नाम से उद्धृत ) 
५४इस लिये जो उन्नति करना चाहो, तो आय्य-समाज के साथ मिल कर उसके 
उद्देशानुसार आचरण करना स्वीकार कोजिये, नहीं तो कुछ हाथ न लगेगा''*'***** 
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जैसा आय्ये समाज आय्यांवत्त देश की उन्नति का कारण है, वैसा दूसरा नहीं हो 
सकता ।” 

( स० स० ११ ) 
समान के साप्ताहिक अधितरेशन का कार्यक्रम 

“प्रति सप्ताह में एक दिन प्रधान, मन्त्री ओर सब सभासद समाज स्थान में 
एकत्रित हों ओर सब कामों से इस काम को मुख्य जाने ।” 

«एकत्र होकर सवा स्थिर चित्त हों, परस्पर श्रीति से प्रश्नोत्तर पक्तपात 
छोड कर करे । फिर सा वेद का गान, परमेश्वर, सत्य घमे, सत्य-नीति, सत्य उप- 
देश के विषय में ही बाजे आदि के साथ गान हो ओर इन्हीं विषयों पर मन्त्रों का 
अर्थ ओर व्याख्यान हो, फिर गान, फिर मनत्रों का अथ, फिर व्याख्यान, फिर गान 
आदि।” 

( मुम्बई नियम १०, ११ ) 
प्रत्येक गहस्थ सभासद समाजोन्नति में तत्पर रहे 

“प्रत्येक ग्रहस्थ सभासद्‌ को उचित है कि वह अपने ग्रह कृत्य से अवकाश 
पाकर जैसा घर के कामों में पुरुषाथ करता है, उससे अधिक पुरुषाथ इस समाज की 
उम्नति के किये करे ओर विरक्त हो नित्य ही समाजोन्नति में तत्पर रहे ।? 

(मुम्बई में निर्धारित नियमों में ६ नियम ) 

“इसलिये जो उन्नति करना चाहो, तो “आयसमाज” के साथ मिलकर उसके 
उहेशानुसार आचरण करना स्वीकार कोजिये, नहीं तो कुछ हाथ न लगेगा****-'इस 
लिये जैसा “श्रायेसमाज” आर्यावत्त देश की उन्नति का कारण है, वैसा दूसरा नहीं 
हो सकता । यदि इस समाज को यथावत सहायता देबें तो बहुत अच्छी बात है, 
क्योंकि समाज का सौभाग्य बढ़ाना समुदाय का काम है, एक का नहीं ।” 

( सत्याथप्रकाश स० ११ ) 
प्माज के समासद परस्पर केसे बतांव करें ! 

४इस समाज में प्रधान आदि सव सभासदों को परस्पर प्रीनि-पूषक, अभि- 
मान, हठ, दुरामह और क्रोध आदि दुगुणों को छोड़कर उपकार और सुहदभाव से 


निर्वेर होकर स्वात्मवत्‌ सब के साथ वत्तना होगा ।” 
( मुम्बई नियम, २२ ) 


क्या स्त्रियां भी समान की सभ[सद हो सकती हैं ! 
“प्रत्येक समाज में एक प्रधान पुरुष ओर दूसरा मन्त्री तथा अन्य पुरुष ओर 


ज्ली, ये सब सभासद्‌ होंगे ।” 
( मुम्बई नियम ६ ) 
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क्या किसी सभासद को समाज से निराला भी जा सकता है 


“जो मनुष्य इन नियमों के अतुकूल आचरण करने वाला, धर्मात्मा, सदाचारी 
हो, उसको उत्तम सभासदों में प्रविष्ठ करना, इसक्रे विपरीत को साधारण समाज में 
रखना ओर अत्यन्त प्रत्यक्ष दुष्ट को समाज से निकाल ही देना, परन्तु पक्षपात से 
यह काम नहीं करना, किन्तु ये दोनों बातें श्रेष्ठ सभासदों के विचार से ही की जावें, 


अन्यथा नहीं |”? 
( मुम्बई नियम २७ ) 


आय्यसमाजियों को आय्येसम|नी ही नौकर रखाने चाहियें 


“उन नियमों में दो नियम बढ़े हैं। सो एक विवाहादि उत्सव किंवा सृत्यु, 
भ्रथवा प्रसन्नता समय जो कुछ दान पुण्य करना, उसमें से श्रद्धानुकूल आय्येसमाज 
के लिये अवश्य देना चाहिये । ओर दूसरा नियम यह है (कि ) जबतक नौकरी 
करने वाला तथा नोकर रखने वाला आयेसमा जस्थ मिले, तबतक अन्य को न रखना 
ओर न रखाना । ओर यथायोग्य व्यवद्यार दोनों रकखें। श्रीतियूवक काम करें' 
ओर करावें।” 

( ऋषि द्यानन्द के पत्र तिथि संवत्‌ १६३९ मिति चेत्र सुदि ६, 
रविवार से उद््‌घ्ृत, जो उन्होंने श्री गोपालराव हरिदेशमुख को 
घम्बई से लिखा ) 

नोट--महषि के पत्रव्यवहार से विदित होता है कि वह यथा सम्मव आयंसमाज॑स्थ॑ 
की ही नौकर रखने ओर रखाने के पक में थे शोर यह बात सत्रों को विदित थी। उदाह- 
रणार्थ एक बार श्री स्वामी जी ने लाहौर आयंध्रमाज के मन्त्री स० जवाहरसिद को एक 
सब ओवरसियर के लिये लिखा, जिसके उत्तर में मन्त्रीजी ने श्री स्वामी जी को लिखा कि--- 
“मेरठ वाले जिस “बअश्यस्वरूप”” को सबश्नोवरसियर के वाए्ते यहां भेजते हैं, वद 'झाय॑! नहीं, 
किन्तु आय का भाई है, उसको हम स्वोकार करे वा नहीं ।” इससे ज्ञात होता है कि उस 
समय आयो' को यह मालूम था कि ऋषिउर झआायसमाजध्य पुरुषों को ही नोकर रखने और 


रखाने के पद में थे ।” 
( सम्पादक ) 


“जबतक नोकरी करने और कराने वाला आय समाजस्थ मिले, तबतक और 
की नौकरी न करे, ओर न किसी ओर को नोकर रक्‍्खे, वे दोनों परस्पर स्वामी 


सेवक भाव से यथावत बरतें ।” 
( मुम्बई नियम २६) 
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परमेश्वर के नाम 
परमेश्वर के कितने नाम हें ? 

“परमेश्वर के असंख्य नाम हैं, क्‍योंकि जैसे परमेश्वर के अनन्त गुण कर्म 
स्वभाव हैं, वैसे उसके अनन्त नाम भी हैं। उनमें से प्रत्येक गुण, कम और स्वभाव 
का एक एक नाम है, इससे यह मेरे लिखे (सौ) नाम समुद्र के सामने विन्दुबत्‌ हैं ।” 

( सत्याथ प्रकाश, स० १ ) 


परमेश्वर का सर्वोत्तम, प्रधान और निन नाम 


(१) “ओश्म”, यह ओंकार शब्द परमेश्वर का “सर्वोत्तम” नाम है।” 
(२) “सब वेदादि शात्रों में परमेश्वर का “प्रधान”? और “निज” नाम 


( ओश्म ) को कहा है, अन्य सब गोशिक नाम हैं।” ु 
( सत्याथ प्रकाश, स० १ ) 


(३) “ओश्म्‌”, यह “मुख्य” परमेश्वर का नाम है, जिस नाम के साथ 

अन्य सब नाम लग जाते हैं।” 
( संस्कार विधिः, वेदारम्भ संरकार ) 
(४) परन्तु" “““झओश्म”, यह तो “केवल” परमात्मा ही का नाम है ओर 
अग्नि आदि नामों से परमेश्वर के ग्रहण में प्रकरण और विशेषण नियमकारक है ।”” 
( सत्याथे प्रकाश, स० १) 
(५) “जो इश्वर का “ओंकार” नाम है, सो पिता पुत्र के सम्बन्ध के 
समान है ओर यह नाम इश्वर को छोड़ के दूसरे अथ का वाची नहीं हो सकता। 
इश्बर के जितने नाम हैं, उनमें से “आकार” सब से “उत्तम” नाम है, इसलिये इसी 
नाम का जप, अर्थात्‌ स्मरण और उसी का अथविचार सदा करना चाहिये, कि 
जिससे उपासक का मन एकाग्रता, प्रसन्नता ओर ज्ञान को यथावत्‌ प्राप्त होकर रिथर 
हो, जिससे उसके हृदय में परमात्मा का प्रकाश ओर परमेश्वर की प्रेम भक्ति सदा 

बढ़ती जाय ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
“अआ्रीगशेशाय नमः” आदि प्रचलित नापों का विधान तो ठीक है ९ 

“जो आधुनिक अन्थों में “श्री गणेशायनमः”,“सीता रामाभ्यां नमः”, “राधा- 
कृष्णाभ्यां नमः”, “श्री गुरुचरणा रविन्दाभ्यां नमः”, “हनुमते नमः”, दुर्गायैनम:” 
“बटुकाय नमः ५ “मेरवाय नमः”, '“पशवांय नमः”, “सरस्वत्ये नमः”, “नारायण- 
नमः”, इत्यादि लेख़ देखने में आते हैं, इनको बुद्धिमान लोग वेद ओर शास्त्रों से 
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विरुद्ध होन से मिथ्या ही समभते हैं, क्योंकि वेद ओर ऋषियों के भ्रन्थों में कहीं 
ऐसा मड्गलाचरण <खने में नहीं आता ओोर आपे ग्रन्थों में “ओइम्‌४ तथा “अथ” 
शबद्‌ तो देखने में आते हैं।” है 

( सत्याथ प्रकाश, स० १ ) 


४हरि ओश्म” नाम तो ठीक है ? 

“जो वैदिक लोग वेद के आरम्भ में “हरि; ओ३म्‌” लिखते और पढ़ते हैं, 
यह पौराणिक ओर तांत्रिक लोगों की मिथ्या कल्पना से सीखे हैं। वेदादि शास्त्रों में 
“हरि” शब्द, आदि में कहीं नहीं, इसलिये “ओशइम्‌" वा “अथ” शब्द ही ग्रन्थ के 
आदि में लिखना चाहिये ।” 

( सत्यार्थ प्रकाश, स० १ ) 
उसी सचिदानन्द को अपना हृष्ट देव पानो 


५४ज्ञो सब जगत्‌ का कर्ता, सवशक्तिमान , सब का इृष्ट, सब के उपासना के 
योग्य, सब का धारण करने वाला, सब में व्यापक, और सब का कारण है, जिसका 
शादि अन्त नहीं, ओर जो सब्चिदानन्द स्वरूप है, जिसका जन्म कभी नहीं होता 
ओर जो कभी अन्याय नहीं करता, इत्यादि विशेषणों से वेदोदि शास्त्रों में जिसका 
प्रतिपादन किया है, उसो का इष्ट देव मानना चाहिये ओर जो कोई इससे भिन्न को 
इष्ट देव मानता है, उसको अनाय्ये अर्थात्‌ अनाड़ी कहना चाहिये ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेद विषय बिचार ) 
चर (ः ९ 
चार सो वष तक सुख-पूवक जियो 
“मनुष्य ब्रह्मचय्यांदि उत्तम नियमों से त्रिगुण, चठंगु ण आयु कर सकता 
है अर्थात्‌ ( ७०० ) चार सी वष तक भी सुख-पूर्वक जी सकता है।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेद विषय विचार ) 
* आ्राचाय ओर माता पिता अपने सन्‍्तानों को प्रथम वबय में विद्या और गुण 
ग्रहण के लिये तपस्वी कर ओर उसी का उपदेश करें ओर वे सनन्‍्तान आप ही आप 
अखण्डित ब्रह्मचय सेवन से तीसरे उत्तम ऋ्रह्मचये का सेवन करके पूर्ण, अर्थात्‌ 
चार सो व पर्यन्त आयु को बढ़ावें, बैसे तुम भी बढ़ाओ।” 
( स० प्र० स० ३ ) 
नोट:--उत्तम अह्मचर्य ७८ वर्ष प्यन्त का होता है | 
( सम्पादक ) 
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पुरुषाथ 
पहिले पुरुषार्थ करो और पुनः इंश्वर से सहायता माँगो ! 


(१) परन्तु मनुष्य को यह करना उचित है कि इश्वर ने मनुष्यों में जितना 
सामथ्य रखा है, उतना पुरुपार्थ अवश्य करें। उसके उपरान्त इश्वर के सहाय की 
इच्छा करनी चाहिये । क्योंकि मनुष्यों में सामथ्य रखने का इश्वर का यही प्रयोजन 
है कि मनुष्यों को अपने पुरुषाथ से ही सत्य का आचरण अवश्य करना चाहिये। 
जैसे कोई मनुष्य आँख वाले पुरुष को ही किसी चीज़ को दिखला सकता है, अन्धे 
को नहीं, इसी रीति से जो मनुष्य सत्यभाव, पुरुषाथे सं धम को किया चाहता है 
उस पर इश्वर भी कृपा करता है, अन्य पर नहीं। क्योंकि ईश्वर ने धर्म करने के 
लिये बुद्धि आदि बढ़ने के साधन जीव के साथ रखे हैं। जब जीव उनसे पूर्ण पुरु- 
षाथ करता है, तब परमेश्वर भी अपने सब सामथ्य से उस पर कृपा करता है, अन्य 
पर नहीं ।” 

(२) “जब तक तुम लोग जीते रहो, तब तक सदा सत्य कम में ही पुरुषाथ 
करते २हो, किन्तु इसमें आलस्य कभी मत करो, इश्वर का यह उपदेश सब मनुष्यों 
के लिये है ।” 

( ऋग्दादि भाष्य भूमिका, वेद विषय विचार ) 
पुरुषाथ बढ़ा या प्ररब्ध 

(३) “पृरुषाथ प्राग्वव से बड़ा इसलिये है कि जिससे सदख्ित प्रारब्प बनते, 
जिसके सुधरने से सब सुधरते, ओर जिसके बिगइने से सब बिगड़ते हैं, इसी से 


प्रारव्ध की अपेक्षा “पुरुषाथ” बड़ा है ।” 
( स्वसन्तव्या मन्तठ्य ) 


पुरुषार्थ क्रितने प्रकार का होता है ! 

“सब मनुष्यों को उचित है कि पूर्वोक्त धमे से अपाप्त पदार्था की प्राप्ति 
की इच्छा से सदा पुरुषा्थ करना, प्राप्त पदार्था' की रक्षा यथांवत्‌ करनी चाहिये, 
रक्षा किये पदार्था' की सदा बढ़ती करना ओर सत्यविद्या के प्रचार आदि कामों में 
बढ़े हुए धन आदि पदार्था' का खच यथावत्‌ करना चाहिये। इस चार प्रकार के 
पुरुषार से वनधान्यादि को बढ़ा के सुग्ब को सदा बढ़ाते जाओ” | 

( ऋग्ेदादि भाष्य भूमिका, वेदोक्त धरम विषय ) 

“धपुरुषार्थ के भेद--जो सशअप्राप्त वस्तु की इच्छा करनी, प्राप्त का अच्छे प्रकार 

रक्षण करना, रक्षित को बढ़ाना ओर बढ़े हुए पदार्थों का सत्यविद्या की उन्नति में 
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तथा सबके हित करने में खचे करना है इन चार प्रकार के कर्मा को “पुरुषा्े” 
कहते हैं? । 
 आय्यदिश्य रत्ममाला ) 
पर-ख्री गमन से बचो 

“अब इस पर स्त्री ओर पुरुष को ध्यांन रखना चाहिये कि वीये और रज 
को अमूल्य समभों। जो कोई इस अमूल्य पदाथ को पर-स्त्री, वेश्या वा दुष्ट पुरुषों 
के सड्भ में खोते हैं वे महा मू्खे होते हैं, क्योंकि किसान वा माली मूखे होकर भी 
अपने खेत वा वाटिका के बिना अन्यत्र बीज नहीं बोते। जो कि साधारण बीज 
ओर मूख का ऐसा वर्तमान है, तो जो सर्वोत्तम मनुष्य शरीर-रूप वृक्ष को कुक्तेत्र 

में खोता है बह महा मू्न कहाता है, क्योंकि उसका फल उसको नहीं मिलता” | 
“जिस ( बीय ) से ऐसे २ महात्मा और महाशयों के शरीर उत्पन्न होते हैं 
उसको वेश्यादि दुष्ट क्षेत्र में बोना वा दुष्ट बीज अच्छे क्षेत्र में बुबाना महा पाप का 

काम है” । 
( स० प्र० स० ४ ) 
धर्म कभी मत छोड़ो 

“मनुष्यों को योग्य है कि काम से, श्र्थात्‌ कूठ से कामना सिद्ध होने के 
कारण से वा निन्‍दा स्तुति आदि के भय से भी धर्म का त्याग कभी न करें ओर न 
लोभ से, चाहे भूठ (और ) अबम से चक्रवर्ती राज्य भी मिलता हो, तथापि 
धर्म को छोड़कर चक्रवर्ती राज्य को भी प्रदण न करे | चाहे भोजन-छादून, जलपान 
आदि की जीविका भी अधम से हो सके वा प्राण जाते हों, परन्तु जीविका के लिये 
भी धमम को कभी न छोड़े, क्योंकि जीव और धमम नित्य हैं तथा सुख दुःख दोनों 
अनित्य हैं | अनित्य के लिये निस्‍्य को छोड़ना अतीब दुष्ट कमे है। इस भमे का 
हेतु कि जिस शरीर आदि से धमं होता है वह भी अनित्य है। धन्य वे मनुष्य हैं 
जो अनित्य शरीर और सुख दुःखादि के व्यवहार में वर्त्तमान होकर नित्य धमम 


का त्याग कभी नहीं करते” । 
( संस्कार विधि ग्ृहस्थ ) 


“सब जगन्‌ की प्रतिष्ठा धमे ही है| धर्मात्मा का ही लोक में विश्वास होता 
है, धर्म से द्वी मनुष्य लोग पापों को छाड़ा देते हैं, जितने उत्तम काम हैं वे सब धम्म 
में ही लिये जाते हैं | इसलिये सबसे उत्तम धरम को ही जानना चाहिये” । 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेदोक्त धमे विषय ) 
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झूठ कभी मत बोलो 
“जिस वाणी से सब व्यवहार, निश्चित वाणी ही जिनका मूल ( है ) ओर 
जिस वाणी ही से सब व्यवहार सिद्ध होते हैं, जो मनुष्य उस बाणी को चोरता 
अर्थात्‌ मिथ्या भाषण करता है वह जानो सत्र चोरी आदि पाप ही को करता है, 
इसलिये मिथ्या भाषण को छाड़ के सद। सत्य भाषण ही किया करे” । 
( संस्कार विधि ग्रहस्थ ) 
आयु को बढ़ाओ 
“अ्रायु, वीयांदि धातुओं को शुद्धि ओर रक्षा क(ना तथा युक्ति-पूषक दी 
भोजन ओर बसत्र आदि का जो धारण करना है, इन अच्छे नियमों से उमर को 
सदा बढ़ाओ” । 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेदोक्त धरे ) 
अपने रूप को बढ़ाओ 
“अत्यन्त विषय सेवा से प्रथक्‌ रह के ओर शुद्ध वल्लादि धारण से शरीर का 
स्वरूप सदा उत्तम रखना” | 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेदोक्त घम ) 
अपना नाम पेदा करो 
“उस्मम कर्मा' के आचरण से नाम को प्रसिद्धि करनी चाहिये जिससे अन्य 
मनुष्यों का भी श्रेष्ठ कर्मा म उत्साह हो”। 
( ऋग्वेदादि भांष्य भूमिका, वेदोक्त धमे ) 
अपना यश बढ़ाओ 
“श्रेष्ठ गुणों के म्रहण के लिये परमेश्वर के गुणों का श्रवण ओर उपदेश 
करते रहो जिससे तुम्हारा भी यश बढ़” । 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका वेदोक्त धर्म ) 


गरृहस्थ रहकर भी तुम ब्रह्मचारी कहला सकते हो 
“(हां ) जो ( ग्रहस्थ ) अपनी ही स्त्री से प्रसन्न, निषिद्ध गात्रियों में स्त्री 
से प्रथर्‌ रहता है ओर ऋतुगामी होता है वह ग्रहस्थ भो “ब्रह्मचारी” के सदश है”। 
( स० प्र० स० 8 ) 
“जो पूरब निन्दित ८ रात्रि कद आये हैं उनमें जो स्त्री क, संग छोड़ देता है, 


बह ग्रृहस्थाश्रम में बसता हुआ भी “ब्रह्मचारी” कहाता है” । 
( संस्कार विधि गर्भाधान ) 
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अपमे से धन सश्चय मत करो 
गृहर्थ कभी किसी दुष्ट के प्रसज्ञ से द्रव्य सत्य न करे, न विरुद्ध कम से, 
न विद्यमान पदार्थ होते हुए उनको गुप्त रख के ( न ) दूसरे से छल करके ओर चाहे 
कितना ही दुःख ( आ। ) पड़े, तथापि अधम से द्रव्य सम्बय कभी न करे ।” 
( संस्कारविधि, गृहस्थ ) 


प्रतिज्ञा का पालन जरूर करो 
“जैपी हानि प्रतिज्ञा को मिथ्या करने वाले की होती है, वैसी श्रन्य किसी 
की नहीं ( होती ) | इससे जिसके साथ जैसी ५तिज्ञा करनी, उसके साथ बैसी ही 
पूरी करनी चाहिये । अर्थात्‌ जैसे किसी ने किसी से कहा कि “में तुमको वा तुम 
मुझसे अमुक समय में मिलू गा वा मिलना, अथवा अमुक वस्तु अमुक समय में 
तुमको में दूंगा” इसको बैसे ही पूरी करे, नहीं तो उसकी प्रतीति कोई भी न करेगा, 
इसलिये सदा सत्य भाषण ओर सत्य प्रतिज्ञायुक्त सबको होना चाहिये ।” 
( स० प्र० स० २ ) 
नित्य कर्मो ओर स्वाध्य।य में नागा मत करो 
“बेद के पढ़ने पढ़ाने, सन्ध्योपासनादि पद्च महायज्ञों के करने और होम 
मन्‍त्रों में अनध्याय-विषयक अनुरोध ( आभ्मह ) नहीं है, क्‍योंकि नित्य कर्मा' में अन- 
ध्याय नहीं होता, जैसे श्वास प्र श्वास सदा लिये जाते हैं ( श्रोर ) बन्द नहीं किये 
जा सकते, वैत् नित्य कम प्रतिदिन करना चाहिये न किसी दिन छोड़ना ।” 
( स० प्र० स० ३ ) 
दूसरे के दोषों को मुंह पर कहे 
“सन्‌ पुरुषों को योग्य है कि मुख के सामन दूसरे का दोष कहना और 
अपना दोष सुनना । परोक्ष में दूसरे के गुण सदा कहना ।” 
“और दुष्टों की यही रीति है कि सन्‍्मुख में गुण कहना ओर परोक्ष में दोषों का 
प्रकाश करना । जब तक मनुष्य दूसर से अपने दोप नहीं कददता तब तक मनुष्य 


दोषों से छूट कर गुणी नहीं हो सकता ।” 
( स० भ्र० स० ४ ) 


यदि सभा में जाओ तो हमेशा सत्य बोलो । 
“धार्मिक मनुष्य को योग्य है कि सभा में कभी प्रवेश न करे ओर जो प्रवेश 
किया हो, तो सत्य ही बोले | जो कोई सभामें अन्याय होते हुए को देखकर मौन रहे, 
अथबषा सत्य न्याय के विरुद्ध बोले, बद महापापी द्वोता है । 
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“जिस सभा में अधम से धर्म, असत्य से सत्य, सब सभासदों के देखते हुए 
मारा जाता है, उस सभा में सब मृतक के समान हैं, जानो उनमें कोई भी 
नहीं जीता ।” 

( स० प्र० स० ६) 


शरीर और आत्मा का बल साथ २ बढाओ 


(१) “शरीर बल ( के ) बिना ( केवल ) बुद्धि बलका क्या लाभ ? इसलिये 
शरीर बल सम्पादन करने के लिये और उसकी रक्षा करने के लिये बहुत प्रयत्न करते 
रहना चाहिये ।” 

( पूना का व्याख्यान ३, धर्माधम विषय ) 

(२) “शरीर ओर आत्मा में पूण बल सदा रहे, क्योंकि जो केबल आत्मा 
का बल, अर्थात्‌ विद्या ज्ञान बढ़ाते जायं ओर शरीर का बल न बढ़ावें, तो एक दह्वी 
बलवान पुरुष ज्ञानी ओर सेंकड़ों विद्वानों को जीत सकता है, ओर जो केवल शरीर 
ही का बल बढ़ाया जाय, (ओर) आत्मा का नहीं, तो राज्य-पालन की उत्तम व्यवस्था 
बिना विद्या के कभी नहीं हो सकती '*******' इसलिये सबेदा शरीर ओर आत्मा के 
बल को बढ़ाते रहना चाहिये।” 

(्‌ स० प्र० स० ६ ) 
तुम बिना पढ़े भी धमात्मा हो सकते हो 


“ज्ञो मनुष्य विद्या पढ़ने को सामथ्य तो नहीं रखे ओर वह घर्मांचरण किया 
चाहे, तो बिद्वानों के सज् और अपने आत्मा की पवित्रता ओर अविरुद्धता से धर्मात्मा 
अवश्य हो सकता है, क्‍योंकि सब मनुष्यों का विद्वान होना तो सम्भव ही नहीं, परन्तु 
धार्मिक होने का सम्भव सब के लिये है ।”? 

( व्यवहार भानु ) 

“विद्वान होने का तो सम्भव नहीं, परन्तु जो धमोत्मा हुआ चाहें, तो सभी 
हो सकते हैं। अविद्वान्‌ लोग दूसरों को धम में निश्चय नहीं करा सकते और विद्वान 
लोग धार्मिक होकर अनेक मनुष्यों को भी धार्मिक कर सकते हैं ओर कोई धूर्त 
मनुष्य अविद्वान्‌ को बहका के अधम में प्रवृत्त कर सकता दै, परन्तु विद्वान को 
अधम में कभी नहीं चला सकता ।” 

( व्यवहार भानु ) 
इन सम्प्दायों को उखाड़ डालो 

५सब सज्जनों को श्रम उठाकर इन सम्भ्रदायों को जड़-मूल से उखाड़ डांलना 
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धाहिये। जो कभी उखाड़ डालने में न आवे, तो अपने देश का कल्याण कभी होने 
का ही नहीं ।” 
( शिक्षापत्री, ध्वान्त निवारणम ) 
इसाई प्रसलमान आदिकों को अपने यहाँ मिलाओ 

“देखो ! तुम्हारे सामने पाखण्ड मत बढ़ते जाते हैं। इस।ई मुसलमान तक 

द्ोते जांते हें । तनिक भी तुम से अपने घर की रक्षा, और दूसरों को मिलाना नहीं 

बन सकता । बने तो तब, जब तुम करना चाहो। जबलों (तुम ) वत्तमान और 

भविष्यत में उन्नति-शील नहीं होते, तबलों आर्य्यावत्त ओर अन्य देशस्थ मनुष्यों फी 
पृद्धि नहीं होती, चेत रखो ।” 

( स० प्र० स० १९) 

बच्चों के साथ बहुत लाड़ प्यार मत करो 


“उन्हीं के सनन्‍्तान विद्वान सभ्य ओर सुशिक्षित होते हैं, ज्ो पढ़ाने में सन्तानों 
का लाड़न कभी नहीं करते, किन्तु ताइना ही करने रहते हैं. ***' जो माता पिता 
ओर आचाय्य सन्‍्तान ओर शिष्यों का ताड़न करते हैं, वे जानों अपनी सन्‍्तान और 
शिष्यों को अपने हाथ से अम्नत पिला रहे हैं, ओर जो सनन्‍्तानों वा शिष्यों का ला३न 
करते हैं, वे अपने सन्‍्तानों ओर शिष्यों को विष पिलाके नष्ट-भ्रष्ट कर देते हैं । क्योंकि 
लाइन से सन्‍्तान और शिष्य दोष-युक्त, तथा ताइना से गुण-युक्त होते हैं, ओर 
सनन्‍्तान और शिष्य लोग भी ताड़न से प्रसन्न ओर लाइनसे अप्रसन्न सदा रहा करें । 
परन्तु मांता, पिता तथा अध्यापक लोग देष्यां ( और ) छ्वेष से ताड़न न करें, किन्तु 
ऊपर से भय प्रदान ओर भीतर से कृपा दृष्टि रक्खें । 

(स० प्र० स० २) 

“घन्तान ओर विद्यार्थियों का जितना लाड़न करना है, उतना ही उनके लिये 
बिगाड़, ओर जितनी ताड़ना करनी है, उतना ही उनके लिये सुधार है। परन्तु ऐसी 
ताड़ना न करे कि जिससे अंग भज्गञ वा मम में लगने से विद्यार्थी वा लड़के-लड़की 
लोग व्यथा को प्राप्त दो जायें।” 

( व्यवहार भानुः ) 
परमात्मा कब पत्यक्ष होते हैं ९ 


(१) “जसे कानसे रूप और चज्तु से शब्द महण नहीं हो सकता, वैसे अनादि 
परमात्मा को देखने का साधन शुद्धान्त:.करण, विद्या ओर योगाभ्यास से पवित्रात्मा 
परमात्मा को पत्यक्ष देखता है। जसे बिना पढ़े विद्या के प्रयोजनों की प्राप्ति नहीं 
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होती, वैसे ही योगाभ्यास ओर विज्ञान के बिना परमात्मा भी नहीं दीख पड़ता । 
जसे भूमि के रूपादि गुण ही को देख जान के गुणों से अव्यवह्ृत सम्बन्ध से प्रथिवी 
प्रत्यक्ष द्ोती है, वैसे इस सृष्टि में परमात्मा की रचना विशेष लिज्ञ देख के परमात्मा 
प्रत्यज्ष होता है ओर जो पापाचरणेच्छा समय में भय, शहझ्का ( और ) लज्जा उत्पन्न 
होती है, वह अन्तरयांमी परमात्मा की आर से है, इससे भी परमात्मा अत्यक्ष होता है।” 

( स० प्र० स० १२ ) 

(२) “इस प्रत्यक्ष स॒ष्टि में रचना विशेष आदि ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष 
होने से परमेश्वर का भी प्रत्यच्च है ओर जब आत्मा, मन ओर मन इन्द्रियों को 
किसी विपय में लगाता वा चोरो आदि बुरी वा परोपकारादि अच्छी बात के करने 
का जिस क्षण में आरम्भ करता है, उस समय जीव को इच्छा ज्ञानादि उसी इच्छित 
विषय पर भुक जाती है, उसी क्षण आत्मा के भीतर से बुरे कांस करने में भय, शक्ल, 
ओर लज्जा, तथा अच्छे कामों के करने में अभय, निःशझ्भता और आनन्दोत्साह 
उठता है, वह जीवात्मा की ओर से नहीं, किन्तु परमात्मा को ओर से है, ओर जब 
जीवात्मा शुद्ध होके , परमात्मा का विचार करने में तत्यर रहता है, उसको उसो समय 
दोनों प्रत्यक्ष होते हैं ।” 

( स० प्र० स० ७ ) 
धर्म और अथम किसे कहते हैं ! 

“जो पक्तपात-रहित न्यायाचरण, सत्य-भाषणादि युक्त इदश्वराज्ञा वेदों से 
अविरुद्ध हैं उसको “घर”, ओर जो पक्षपात-सहित अन्यायाच रण, मिथ्या-भाष- 
णादि, ईश्वराज्ञा भंग, वेद विरुद्ध हैं उसकी “अवमे” कहते है” । 

( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 

“वेद, स्मृति वेदानुकूल आप्तोक्त मनुस्म॒त्यादि शास्त्र, सत्पुरुषां का आचार 
जो सनातन अर्थात वद द्वारा परमेश्वर प्रतिपादित कमे और अपने आत्मा मं प्रिय 
अर्थात्‌ जिसको आत्मा चाहता है, जैधा कि सत्य-भाषण, यद्द चार धम के लक्षण 
अर्थात्‌ इन्हीं से 'घर्माघमे' का निश्चय होता है” । 

( स० प्र०स० ३) 
अहिंसा धर्म पर चलकर मनुष्य की क्या अवस्था होजाती है ! 

८जब अहिंसा धरम निश्चय हो जाता है तब ( न केवल ) उस पुरुष के मन 
से बैर भाव छूट जाता है, किन्तु उसके सामने वा उसके सन्ञ से अन्य पुरुष का भी 


बैर भाव छूट जाता है” । 
दे ( ऋग्ेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
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परमेश्वर का नाम स्मरण केसे किया जाये २ 
“परमेश्वर के नामों का अथ जानकर परमेश्वर के गुग, कमे, स्वभाव के 
अनुकूल अपने गुण, कम, स्वभावको करते जाना ही परमेश्वर का नाम रमरण है ”। 
( स० प्र० स० ११ ) 
परमेश्वर का कृपा-पात्र कोन बन सकता है ! 
परमेश्वर उपदेश करता है किः-- 
८( हे मनुष्य लोगों ! ) जो मनुष्य सब का उपकार करने ओर सुख देने 
वाले हैं, में उन्हीं पर सदा कृपा करता हूँ, अर्थात्‌ उनके लिये आशीर्वाद देता हूँ”? । 
( ऋखेदादि भाष्य भूमिका वेदोक्त धर्म ) 


रैश्वर की व्यवस्था में अधिक सुख किसे मिलता है १ 
“जो मनुष्य जगत्‌ का जितना उपकार करेगा उसको उतना ही इश्वर की 
व्यवस्था से सुख प्राप्त होगा ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेद विषय विचार ) 
कितनी उमर तक के वालकों के लिये नित्य-करम का विधान नहीं है ! 
“बालक, मूर्ख ओर छोटे होने के कारण माता-पिता के आधीन रहता है ओर 
आठ वर्ष की अवस्था तक उसमें धम्म-सम्बन्धी काम करने की योग्यता नहीं होती, 
इसलिये हमारे धर्म शास्रों ने त्रतबन्ध ( यज्ञोपवीत ) होने से पहिले बालकों के 


लिये नित्यकर्म का विधान नहीं किया है ।”” 
( पूना का व्या० १४, नित्यकर्म ओर मुक्ति विषय ) 


रात्रि को भोनन करना केसा हे ! 
जैनियों के विषय में महर्षि कहते हैं-- 
४धरात्रि को भोजन न करना, ये''*'****** बातें अच्छी हैं ।” 
( स० प्र० स० १२ ) 
दूध किसका सर्वोत्तम है 
“गाय के दूध, घी से जितने बुद्धि-बृद्धि से लाभ होते हैं, उतने भेंस के दूध से 


नहीं, इससे मुस्योपकारक आर्या' ने गाय को गिना है।” 
( सत्याथप्रकाश स० ९० ) 


ध्यधवि भेड़ी का दूध बकरी के दूध से कुछ कम होता है, तथापि बकरी के 
दूध से उसके दूध में बल ओर घुत अधिक होता है ।” 
ईः रे ( गो करु७ नि० ) 
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“यद्यपि गाय के दूध से भेंस का दूध कुछ अधिक (होता है ), तथापि 


जितना गाय के दूध''''*''** से मनुष्यों को सुखों का ज्ञाभ होता है. उतना 
भेंसियों के दूध से नहीं ( होता ), क्योंकि जितने आरोग्यकारक ओर बुद्धि-वद्धेक 
आदि गुण गाय के दूध'' में होते हैं, उतने मेंस के दूध" "में नहीं 


हो सकते । इसलिये आ।र्य्यो ने गाय का दूध सर्वोत्तम माना है।” 
( गो करु० नि० ) 
क्या बलवान निबलों को खा जायें ! 

(१) जैसे पशु बलवान होकर निबलों को दुःख देते, ओर मार भी डालते 
हैं, जब मनुष्य शरीर पाके वैसा हँ। कर्म करते हैं, तो वे मनुष्य-स्वभावयुक्त नहीं, 
किन्तु पशुवत हैं । ओर जो बलवान द्वोकर निबलों की रक्षा करता है. वही मनुष्य 
कहाता है, ओर जो स्वाथवश होकर परहानि-सात्र करता है, वह जानों पशुओं का 


भी बड़ा भाई है ।” 
( सत्याथप्रकाश भूमिका ) 


(२ ) “जितने मनुष्य से भिन्न-जातिस्थ प्राणी हैं, उनमें दो प्रकार का रबभाव 
है, ( अर्थात्‌ ) बलवान से डरना, निर्बलों को डगना, ओर पीड़ा कर अर्थात्‌ दूसरे 
का प्राण तक निकाल के अपना मतलब साध लेना, देखने में आता है । जो मनुष्य 
(होकर भी/ऐसा ही स्वभाव रखता है, उसको भी इन्हीं जातियों में गिनना उचित है । 
परन्तु जो निबेलों पर दया, उनका उपकार आरर निबलों को पीड़ा दुने वाले अधर्मी 
बलबानों से किश्विन्मात्र भी भय, शझ्भ। न क(के इनकों पर पीड़ा से हटके . निबलों 
की रक्षा तन, मन ओर धन से सदा करना है, वही मनुष्य जाति का निज गुण है।” 

( व्यवहा रभानु: ) 
क्या संसार दुःख खूप है 

“सब संसार में दुःखरूप, दुःख का घर, दुःख का साधन रूप भावना करके 
संसार से छूटना चारवाकों में अधिक मुक्ति (मानी जाती है ):'****** ( परन्तु ) 
जो सब संसार दु:ख रूप होता तो किसो जीत की भ्रव्ृत्ति न होनो चाहिये। संसार 
में जीवों की प्रवृत्ति प्रत्यक्ष दीखती है, इसलिये सब संधार दुःख रूप नहीं हो सकता, 
किन्तु इसमें सुख दुःख दोनों हैं ओर जो बौद्ध लोग ऐसा ही सिद्धान्त मानते हैं, तो 
खान-पानादिकरना ओर पथ्य तथा ओषध्यादि सेबन करके शरीर-रक्षण करने में 
प्रवृत्त होकर सुख क्यों मानते हैं. ? जो कद्दो कि दृन प्रवत्त तो होते हैं, परन्तु इसको 
दुःख दी मानते हैं, तो यद कथन ही सम्भव नहीं, क्योंकि जीव सुख ज्ञानकर पबृत्त 
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ओर दुःख जानके निवृत्त होता है । संसार में धमम क्रिया, विद्या, सत्सड्जभादि श्रेष्ठ 
व्यवहार सब सुखकारक हैं, इनको कोई भी बिद्वान्‌ दुःखका लिज्ज नहीं मान सकता ।” 
( स० प्र० स० १२ ) 

“जो सृक्टि के सुख दुःख की तुलना की जाय, तो सुख कई गुणा अधिक 

होता है ओर बहुतसे पवित्रात्मा जोब मुक्ति के साधन कर मोक्ष के आनन्द फो भी 


प्राप्त होतेहेँ ।” 
( स० प्र० स० ८ ) 


स्व-सन्तान का गुरु कोन हो! 
“अपने पुत्रों के प्रति गुरु होने का मुख्य अधिकार पिता को है*'**“'इससे 


मुख्य कर पिता ही गुरु हो सकता है ।” मु 
( वेद्‌ विरुद्धमत खण्डन ) 


“जो वीयदान से लेके भोजनादि कराके पाज्नन करता है, इससे पिता को 
गुरु कहते हैं ओर जो अपने सत्योपरेश से हृदय का अज्ञन रूपी अन्धकार मिटा 
देवे, उसको भी गुरु अर्थात्‌ आचाये कहते हैं ।” न 

( आं4दिश्य रत्नमाला ) 
अधर्मी गुरु के साथ केसे व्यवहार करे ! 


( बल्लभादि मतस्थ लोगों के गुरुपन का खण्डन करते हुए ) 

८४ऐसे पाप कम कत्तो अधर्मो गुरु के त्यागने ओर मार डालने से पुण्य ही 
होता है, पाप नहीं । इस विषय में धमंशासत्र का श्रमाण है; -- 

“गुरु, बालक, वृद्ध वा बहुश्रुत बाह्य ग, ( यद्‌ ) यह ख़ब आततायी, धमे- 
नाशक, अबम के प्रवत्तक हों तो राजा बिना बिचारे ( उन्हें ) मार डाले, क्‍योंकि 
आततायी के मारने में मारने वाले को दोष नहीं लगव।, चाहे प्रसिद्ध में मारे वा 
अप्सिद्ध में | सबथा क्रांत्र को क्रोध मारता है, किन्तु दिंस। नहों कद्माती । धर्म को 
छोड़ के सबथा जो अवम् पें प्रवृत्त हो, बह आततायी कहाता है। 

( वद्‌ विरुद्ध मत खण्डन ) 
मनुष्य रूप में गधा कोन है ! 


“जो अन्य देव, अर्थात्‌ ईश्वर से भिन्न श्रोत्रादि इन्द्रिय अथवा कोई देहधारी 
बिद्वान्‌ देव को त्रह्म जाने, अथवा उपासना करे, वा ऐसा अभिमान करे कि में तो 
इश्वर का उपासक नहीं '''''उससे मेरा कोई प्रयोजन नहीं, किंवा इश्वर नहों है, 
अऋयषा ऐसा कहता है कि में ही त्रह्म हूँ,सो इन्द्रियों वा देहधारी विद्वानों का पशु है, 
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जैसा कि बैल वा गदभ, बैसा बद मनुष्य है जो परमेश्बर की उपासना नहीं करता ।” 
( वेदान्ति ध्वान्त निवारणम ) 
यदि कोई धनवान निधन हो जाय तो कैसे रहे ! 

“गृहस्थ लोग कभी प्रथम पृष्कल धनी होके पश्चात्‌ दरिद्र हो जाय उससे 

(वे) अपने आत्मा का अपमान न करें कि “हाय हम (तो) निधनी हो गये” इत्यादि 

विलाप भी न करें, किन्तु सृत्यु पयन्‍त लक्ष्मी की उन्नति में पुरुषाथ किया करें ओर 
लक्ष्मी को दुलभ न सममभो।”? 

( संस्कार विधि ग्रहस्थ ) 

अधर्मी का नाश एक दिन अवश्य होता है 


“मनुष्य निश्चय करके जाने कि इस संसार में जैसे गाय की सेवा का फल 
दूध आदि शीघ्र नहीं होता, वेसे ही किये हुए अधमे का फल भी शीघ्र नहीं होता। 
किन्तु धीरे घीरे अधम कर्त्ता के सुखों को रोकता हुआ सुश्र के मुलों को काट 
देता है, पश्चात्‌ अवर्मी दुःख ही दुःख भोगता है ।” 

( संस्कार विधि ग्ृहर्थ ) 


यदि किसी सभा में मतभेद हो जाय तो कैसे निणेय हो ? 

“यदि सभा में मतभेद हो, तो बहुपक्तानुसार मानना ओर समक्ष में उत्तमों 
की बात स्वीकार करनी ओर (यदि) दोनों पक्ष वाले बराबर उत्तम हों तो संन्यासियों 
की सम्मति लेनी, जिधर पक्षपात-रहित, सबहितेपी सन्यासियों की सम्मति हो।वे, 
वही उत्तम समभनी चाहिये ।” 

( संस्कार विधि ग्रृहस्थ ) 
ब्याज अधिक से अधिक कितनी लेनी ओर देनी चाहिये ? 

“सवा रुपये सेकड़े से अधिक, चार आने से न्‍्यून ब्याज न लेवे (और) न 
देवे | जब दूना धन आजाय (तो) उससे आगे कोड़ी न लेवे, न देवे । जितना (कोई) 
न्यून ब्याज लेवेगा, उतना ही उसका धन बढ़ेगा ओर कभी धन का नाश ओर 
कुसन्तान उसके कुल में न होंगे |” 

( संस्कार विधि ग्ृहस्थ ) 
ग्रहस्थी को स्त्रयं कब भोनन करना चाहिये 

“माता, पिता, आचाये, अतिथि, पुत्र, भृत्यादिकों को भोजन कराके पश्चात्‌ 


ग्रृहस्थ को भोजनादि करना चाहिये (” ; 
33323 ( पम्च महायज्ञ विधि, बलि वेश्वदेष ) 
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उपवास किन्हे नहीं करना चाहिये ९ 

“धधाभवती वा सद्योविवाहिता सत्री, लड़के वा युवा पुरुषों को तो कभी उप- 
बास न करना चाहिये, परन्तु यदि किमी को करना भी हो, तो जिस दिन अजीण 
हो, क्षुधा न लगे, उस दिन शकरावत्‌ ( शबत ) वा दूध पीकर रहना चाहिये। 
जो लोग ) भूख में नहीं खाते ओर बिना भूख के भोजन करते हैं, (वे) दोनों 
रोग सागर में गोते खा दुःख पाते हैं ।” 

( स० ग्र० स० ११ ) 
व्यभिचार-त्याग किसे कहते हैं ! 

“जो अपनी स्त्री के बिना दूसरी स्त्री के साथ गमन करना और अपनी स्त्री 
की भी ऋतुकाल के बिना वीये दान देना, तथा अपनी स्त्री के साथ भी वीये का 
अत्यन्त नाश करना ओर युवावस्था के बिना विवाह करना है यह “व्यभिचार” 
कहाता है। उसको छोड देने का नाम “व्यभिचार-त्याग” है।” 

( आयदिश्यरत्नमाला ) 
राजा प्रजा को कैसे वत्तना चाहिये ! 

“राजपुरुष प्रजा के लिये, सुमाता, सुपिता के समान ओर प्रजा पुरुष राज- 
सम्बन्ध में सुसन्‍तान के सदृश वत्तकर परस्पर आनन्द बढ़ाबें ।? 

( व्यवहार भानुः ) 
मित्र, मित्र के साथ केसा वतांव करे ! 

“मित्र मित्र के साथ सत्य व्यवहारों के लिये आत्मा के समान प्रीति से बरतें, 


परन्तु अधम के लिये नहीं।” 
(व्यवद्यारभान: ) 


पड़ोसी-पढ़ोसी को परस्पर केसे रहना चाहिये ? 
“पड़ोसी के साथ ऐसा वर्त्तात करें कि जैसा अपने शरीर के लिये करते हैं, 
बैप्ते ही मित्रादि के लिये भी कमे किया करें।” 


स्वामी-सेवक केसे वबत्तें' १ 
“स्वामी सेबक के साथ ऐसा बरत्तें कि जैसा अपने हस्तपादादि अक्लों की 
रक्षा के लिये बत्तते हैं| सेवक स्वामियों के लिये ऐसे बत्तें कि जैपे अन्न, जल, बस्र 
ओर घर आदि शरीर की रक्षा के लिये होते हैं ।” 


( व्यवहार भानुः ) 


(व्यवहार भानुः ) 
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स्‍त्री पुरुष का वियोग न होना चाहिये 


“ज्ली वा पुरुष का वियोग कभी न होना चाहिये ''* “पति ओर खस््रीका 
वियोग दो प्रकार का होता है, कहीं कार्याथ देशान्तर में जाना भर दूसरा मृत्यु से 
वियोग होना। इनमें से प्रथम ( वियोग ) का उपाय यही है कि ( यदि ) दूर देश में 
यात्राथे जावे, तो श्री को भी साथ रखे । इसका प्रयोजन यह है कि बहुत समय तक 
वियोग न रहना चाहिये ।”? 

( स० प्र० स० ७ ) 
मधुपक किसे कहते हैं 

“मधुपक उसको कहते हैं, जो दही में घी वा सहत मिलाया जाता है, उसका 
परिमाण १२ ( बारह ) तोले दही में ( ७) चार तोले सहत, अथवा ४ ( चार ) तोले 
घी भिलाना चाहिये और यह मधुपक कॉसे के पात्र में होना उचित है ।” 

( संस्कार विधि, विवाह संस्कार ) 


मधुपक किन्हें देना चाहिये ? 

“राजा, आचाये, श्वशुर, चाचा, ओर मामा आदि का अपूर्वागमन जब हो, 
ओर स्नातक ( अर्थात्‌ जब विद्या और त्रह्मचय पूण करके ब्रह्मचारी घर को 
आवे | * “* ** इनको मधुपक देना होता है ।” 

( संस्कार विधि, समावत्तन संरकार ) 
क्या योनियां चोरासी लाख हैं ९ 

“चौरासी लाख योनियां हैं, अथवा न्यूनाधिक हैं, तो इन गपोड़ कथाओं के 
बणन करने की भी कोई आवश्यकता नहीं है। जगत्‌ में जितनी योनियाँ हैं, इसका 
शोध लगा, गिन कर, हमारे शास्त्री लोग बतांवें ।? 

( पूना का व्या० ६, पुनज नम विषय ) 
सच्चे तीथ कोन से हैं ? 

“बेदादि सत्य-शास्त्रों का पढ़ना; पढ़ाना, धार्मिक विद्वानों का संग, परोपकार, 
धर्मानुछ्ठान, योगाभ्यास, निर्वेर, निष्कपट, सत्य-भाषण, माता-पिताकी सेवा, परमेश्वर 
की स्तुति, प्राथना, षपासना, शान्ति, जितेन्द्र यता, सुशीलता, धर्म-युक्त पुरुषाथ, ज्ञान, 
विज्ञान आदि शुभ गुण कर्म, ( यह सब ) दुःखों से तारने बाले होने से तीथ हैं ।” 

( स॒० प्र० स० ११ ) 

“जिससे दुःख सागर से पार उतरें, कि जो सत्य भाषण, विद्या, सत्संग, 
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यमादि योगाभ्यास, पुरुषाथ, विद्या दानावि, शुभ कम हैं, उन्हीं को तीथे समभता हूँ) 
इतर जल स्थलादि को नहीं।” 

( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 

“वेदादि सत्य शास्रों का नाम तीथ है कि जिनके पढ़ने, पढ़ाने और उनमें कहे 

हुए मार्गो' में चलने से मनुष्य लोग दुःख सागर को तरके, सुखों को प्राप्त होते हैं ।” 

( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, म्ंथप्रामाण्या प्रामास्य ) 

“जितने विद्याभास, सुविचार, इश्वरोपासना, धर्मानुप्ठान, सत्य का सज्जभ, 

ब्रह्मचय्ये, जितेन्द्रियतादि उत्तम कर्म हैं, वे सब तीथ कहाते हैं, क्योंकि इन करके जीव 


दुःख सागर से तरजा सकते हैं ।” कब 
( आय्यादेश्य रत्नमाला ) 


प्राचीन काल में प्रजा के लोगों को कितनी स्वाधीनता प्राप्त थी ! 


अपने पूना के इतिहास विषयक, दशम व्याख्यान में ऋषि दयानन्द ने कथन 
किया है कि राजा शान्तनु के राज्यकाल में घन दौलत बढ़ जाने के कारण आर्यावत्त 
की दशा बिगड़नी आरम्भ हो गई थी, तमाम सामाजिक नियमों का भज्ग होने लगा । 
राजा शान्तनु, निष्कण्टक राज्य होने के कारण धन के मद में मरत होकर अपने 
कतंव्य कर्मों में प्रमाद करने लगा। देश में व्यभिचार बढ़ चला और स्वयं शान्तनु 
विषय वासना में फंस गया। ऐसे गिरे हुए समय में भी प्रजा के लोगों को पूण 
स्वतन्त्रता प्राप्त थी और राजा को साहस न हो सकता था कि वह प्रजा जनों पर 
किसी प्रकार का अत्याचार कर सके | इसका उदाहरगा ऋषिबर यों देते हैं:--- 

“४( यद्यपि राजा शान्तनु सत्यवती पर मोहित था ), परन्तु शान्तनु राजा भी 
इस पर बल न कर सका। सत्यवती के पिता ने उसको डाँटा था, जब तक भीष्म ने 
अपना कुल हक़ सत्यवती के पुत्रों को देने का निश्चय नहीं किया, तब तक सत्यवती 
के दरिद्री पिता ने राजा की आज्ञा स्वीकार नहीं की । भीष्म पितामह के इस निश्चय 
पर कि उसने अपना कुल हक सत्यवती के पुत्रों को दे दिया, सत्यवती के द्रिद्री 
पिता ने राजा का कहना स्वीकार किया । इससे प्रकट हो सकता है कि प्राचीन आये 
मनुष्यों में कितनी स्वाधीनता ( द्वोती ) थी ।” 

( पूना का व्या० १०, इतिहास विषय: ) 


भारतवर्ष का पतन कब से आरम्भ हुआ ! 
“इस बिगांड़ के मूल महाभारत युद्ध से पूव एक सदख्र वर्ष से प्रवृत्त हुए थे, 
क्योंकि उस समय में ( यद्यपि ) ऋषि मुनि भी थे, तथापि कुछ २ आलस्व, अमाद, 
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दैष्यों, ढेष के ( जो ) अछ्डर उगे ( हुए ) थे, वे बढ़ते २ वृद्ध हो गये । जब सच्चा उप- 
देश न रहा, तब ( आर्य्यावत्त में अविद्या फैल कर परस्पर में लड़ने बिगड़ने लगे ?? 
(स० प्र० स० ११) 


देश में अन्यकार कब छा जाता है ! 

“जब उत्तम २ उपदेशक होते हैं, तब अच्छे प्रकार घमे, अथ, काम और 
मोक्ष सिद्ध होते हैं। ओर जब उत्तम उपदेश ओर श्रोता नहीं रहते, तत्र अन्यपर- 
म्परा चलती है । फिर जत्र सत्युरुप उत्पन्न हाकर सत्योपदेश करते हैं, तभी अन्धपर- 
म्परा नष्ट होकर प्रकाश को परम्परा चलती है ।” 

( स० प्र० स० ११ ) 
इश्वर ही सृष्टि कत्ता है 

(१) “देखो ! शरीर में किस प्रकार को ज्ञान-पूवक सृष्टि रची है कि जिसको 
विद्वान लोग देखकर आश्चय मानते हैं। भीतर हाड़ों का जोड़, नाड़ियों का षन्धन, 
मांस का लेपन, चमड़ी का ढकन, सीहा, यक्ृत, फेझडा, पंखा, कन्ा का स्थापन, 
जोब का संयोजन, शिरोरूप मूज्ञचन, लोभ नखादि का स्थापन, आँख की अतीवष 
सूक््म शिरा का तारबत्‌ प्रन्थन, इन्द्रियों के मार्गा' का प्रकाशन, जोब के जाग्र॒त, 
स्वप्न, सुषुप्त अवस्था के भोगने के लिये स्थान विशेषों का निर्माण, सब धातु का 
विभाग करण, कला, कोशल स्थापनादि अद्भुत सूष्टि को बिना परमेश्वर के कोन कर 
सकता है ? इसके बिना नाना भ्रकार के रत्न, धातु से जडित भूमि, विविध प्रकार (के) 
बंट वृक्ष आदि के बीजों में अति सूच्म रचनां, असंख्य हरित, श्वेत, पीत, ऋष्ण, 
चित्र मध्यरूपों से युक्त पत्र, पुष्ष फल, मूलनिमोण, मिष्ठ, क्ञार, कटुक, कषाय, तिक्त, 
अम्लादि विविध रस, सुगन्धादि-युक्त पत्र, पुष्प, फज्ञ, अन्न, कन्द, मूलादि रचन, 
अनेकानेक क्रोड़ों भूगोल, सूयंचन्द्रादि लोक-निर्माण, धारण, आरामण, नियमों में 
रखना आदि परमेश्वर के बिना कोई भी नहीं कर सकता ।” 

(स० प्र० स० ८ ) 

(२) “बिना चेतन परमेश्वर के निर्माण किये जड़ पदार्थ स्वय आपस में 
स्वभाव से नियम पूर्वक मिलकर उत्पन्न नहीं हो सकते। जो स्वभाव से ही ह्वोते हों, 
तो द्वितीय सूर्य चन्द्र प्रथिवी ओर नक्ष॒त्रादि लोक आप से आप क्यों नहीं बन जाते १” 

( स० प्र० स० १२ ) 


(३) “सब पदार्थो' का कारण भनादि है, तो भी इेश्वरको मानना अवश्य हे 
क्योंकि भट्टी में यह सामथ्य नहीं कि आप से आप पढ़ा बन जाय। जो कारण 


णरे ] दयानन्द सिद्धान्त भारंकर 


होता है, बह आप काय्ये रूप नहीं बन सकता, क्योंकि उसमें बनने का ज्ञान नहीं 
होता ओर कोई जीव भो उप्तको नहीं बना सकता । आज तक किसी ने कोई वस्तु 
ऐसी नहीं बनाई जैसा कि यह मेरा रोम है। ऐसी वस्तु कोई नहीं बना सकता ओर 
आज तक ऐसा कोई मनुष्य नहीं हुआ ओर न है कि जो परमाणुओं को पकड़ के 
किसी युक्ति से उनसे ऐसी वस्तु बना से, कोई दो त्रिसरेशुओं का भी संयोग नहीं 
कर सकता | इंससे यह सिद्ध हुआ कि केत्रत्न उत्त परमेध ९ को ही यह सामथथ्य है 
कि सब जगत्‌ को रचे।” 

(७) “देखो ! एक आंख को रचना में ही कितनी विद्या का दृष्टान्त है। आज 
तक बड़े २ वैद्य अपनी बुद्धि लगाने चने आते हैं, तो भी आंख की विद्या अवथूरी 
ही है, कोई नहीं जानता कि किप्त किल्ल प्रकार ओर क्या क्या गुण इश्बर ने उसमें 
रखे हैं। इसलिये सूये चान्द आदि जगत्‌ का रचना ओर धारण करना इश्वर ही 
का काम है, तथा जीबों के कर्म्मो' के फन्न का पहुँचाना यह भी परमात्मा ही का काम 
है, किसी दूसरे का नहीं। इससे इश्वर को मानना अवश्य है।” 

( सत्यधर्म बिचार ) 


आस्तिक ओर नास्तिक संवाद 


:(न्ास्तिक) इेश्वर की इच्जा से कुञ्न नहीं होता। जो कुड्ठ होता है वह कमे 
से ( ही होता है ) । 

( आस्तिक ) यदि इश्वर फल प्रदाता न हो, तो पाप के फन्न दुःख को जीव 
अपनी इच्छ/ से कभी नहीं भोगेग। । जैते चोर आदि चारी का फलन्न दण्ड अपनी 
इच्छा से नहीं भोगते, किन्तु राज्य व्यवस्था से भागते हैं।वेपे ही परमेश्वर के 
भुगाने से जीव पाप और पुण्य के फलों को भोगते हैं, अन्यथा कर्म संकर हो जायेंगे 
ओर अन्य के कमे अन्य को भोगने पड़ेंगे |” 

४( न्ञास्तिक ) इेश्वर व्यापक नहीं है । जो व्यापक होता तो सब वस्तु चेतन 
क्‍यों नहीं होतीं १ *'* *'* *** क्योंकि सब में इश्वर एक सा व्याप्त है तो छुटाई बड़ाई 
( भी ) नहीं होनी चाहिये । 


( आस्तिक ) व्याप्य ओर व्यापक एक नहीं होते, किन्तु व्याप्य एक देशी 
ओर व्यापक सव देशी द्वोता है।जैपे आकाश सब्र में व्यापक होता है और 
भूगोल और घट पटादि सब व्याप्य एक देशी हैं । जैसे--उथिबी आकाश नहीं हैं, 
दैसे रश्वर ओर जगत्‌ एक नहीं । जैते सब घटपटादि में आकाश व्यापक है. और 
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धंटपटादि आकाश नहीं है, बैंते परमेश्वर चेतव सब में है ओर सब चेतन 
नहीं होता ।” 

“( ज्ास्तिक ) जो इश्वर की रचना से सृष्टि होती ( है ), तो माता पितादि 
का कया काम ! 

( 'आस्तिक , ऐश्वरी सृष्टि का इेश्वर कर्ता है, जैवी सृष्टि का नहीं। जो 
जोबों के कतेव्य कमे हैं उनको इश्वर नहीं करता, किन्तु जोब ही करता है। जैसे 
वृक्त, फल, ओषधि, अन्नादि देश्वर ने उत्उन्न किया है, उसको लेकर मनुष्य न पीसें, 
न कूटें, न रोटी आदि पदाथे बनावें ओर न खावें तो क्या ईश्वर उसके बदने (म्वय) 
इन कामों का कभी कोगा ? ओर जो न करें तो जीव का जीवन भीन ढ़ो सके। 
इसलिये आदि सृष्टि में जीब के शरोरों ओर सांचे को बनाना ईश्वराधीन ( है ), 
पश्चात्‌ उन से पुत्रादि को उत्पत्ति करना जीव का कतेव्य काम है ।” 

। हे ( स० प्र० स० १२ ) 
क्या सांख्य शास्त्र के कत्त नास्तिक थे ( 

“जो कोई कपिलाचाय्ये को अनीश्वरबादों कहता है, जानो वही अनीश्वर- 


बादी है कपिलाचाय्ये नहीं ।” 
( स० प्र० स० ७ ) 


सन्ध्योप[सन 
सन्ध्योपासन कहां और केसे करे ९ 
“सन्ध्योपासन एकान्त देश में एक!ग्र चित्त से करे***'****।” 
“जड़ुल में अर्थात्‌ एकान्त देश में जा (कर) साववान होफे, जल्न के समीप 
स्थित होके नित्य कम को करता हुआ सावित्री अथात्‌ गायत्री मन्त्र का उच्चारण 
अर्थ-ज्ञान ओर उसझे अनुसार अपने चाल चलन को करे | परन्तु यह जप मन से करना 


उत्तम है।” 
( सत्याथे प्रकाश स० ३ ) 


सन्ध्या के बार करे ! 
“८सन्ध्या ओर अग्निहोत्र साय प्रातः दो ही काल में करे। दो हो रात दिन 
की सन्धिवेला है, अन्य नहीं ।” 


कितने समय तक ध्यान करे १ 
“न्यून से न्‍्यून एक घटा ध्यान अबश्य करे, जेसे समाधिस्थ होकर योगी 


लोग परमात्मा का ध्यान करते हैं, वेसे ही सन्ध्योपासन भी किया करे।” 
( सत्याथे प्रकाश स० ३ ) 


( संत्याथेभकाश स० ३ ) 
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#आचपन' केसे और क्‍यों करे १ 
“आचमन उतने जल को हथेली में लेके उसके मूल ओर मध्य-देश में ओए 
लगाके करे कि वह जल कंठ के नीचे हृदय तक पहुँचे, न उससे अधिक ( ओर ) न 
न्‍्यून । उससे कंठस्थ कफ ओर पित्त की निवृत्ति थोड़ो सी होती है ।” 
( सत्याथप्रकाश स० ३ ) 


“पाजेन” कैसे और क्‍यों करे १ 


“अर्थात्‌ मध्यमा ओर अनामिका अंगुली के अग्रभांग से नेत्रादि अड्भों पर 
जल छिड़के, उसमे आलस्य दूर होता है। जो आलस्य ( न हो) और जल प्राप्त न 
हो, तो न करे ।” 
( स० प्र० स० ३ ) 
“अधमषेण” मन्त्र का विचार 


५तत्पश्चात्‌ सृष्टिकर्ता परमात्मा ओर सश्क्रिम का विचार नीचे लिखे मन्त्रों 

से ( अर्थात अधमपंण मन्त्रों से ऋतञ्न सत्यश्ष आदि--सम्पादक ) करे ओर जगदीश्वर 

को सबंव्यापक, न्यायकारी, सव्वेत्र, सवंदा सत्र जोबों के कर्मा के द्रष्टा के निश्चित 

मान के पाप की ओर अपने आत्मा ओर मन को कभी न जाने देवे, किन्तु सदा 
धर्मयुक्त कर्मा' में वबतमान रक्‍्खे ।? 

( संस्कार विधि, गृहरथ ) 


“पनसा परिक्रमा” मन्त्रों का विचार 
४ इन मन्त्रों को पढ़ते जाना ओर अपने समन से चारों ओर बाहर, भीतर, 
परमात्मा को पूर्ण जान कर, निभे 4, निश्शक्कू, उत्साही, आनन्दित ( ओर ) पुरुषार्थी 

रहना ।” 

( संस्कारविधि, ग्रहरथ ) 

सन्ध्या न करने वाले के लिये दण्ड 
“जो मनुष्य नित्य प्रातः ओर साय॑ सन्ध्योपसन को नहीं करता, उसको 
शुद्र के समान समझ कर द्विज-कुल से अलग करके, शूद्र कुल में रख देना चाहिये । 
बह सेवा कम किया करे ओर उसके विद्या का चिन्ह यज्ञोपवीत भी न रहना 
चाहिये। इसस सब मनुष्यों को उचित है कि सब कामों से इस काम को मुख्य जान 
कर पूर्वाक्त दो समयों में ( भ्र्थात्‌ प्रातः सायं--सम्पादक ) जगदीश्वर की उपासना 


नित्य करते रहें ।” 
( पम्थ-महायज्ञ विधि: ) 
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सन्ध्योपासन की विधि! 
पाठक दृनन्‍्द ! 
हमने प्रायः यह देखा है कि भिन्न २ समाजों में भिन्न २ रीतियों पर सन्ध्या की जाती 
है, इसलिये हम ऋषि दयानन्द के ग्रन्थों के आधार पर, सन्ध्या की एक निश्चित पद्धित लिख 
देते हैं ताकि किसी प्रकार की आन्ति न रहे | ( सम्पादक ) 


दो घड़ी रात्रि से लेकर सूर्योदय पय्यन्‍त प्रातःकाल फी सम्ध्या, और सूर्यास्त से 

लेकर तारों के दर्शन पय्थंन्त सायंकाल की सन्ध्या का समय है। पहले स्नानादि कम से 
शरीर की शुद्धि और राग-ह्वेष श्रादि के त्याग से भीतर की शुद्धि करनी चाहिये। पुनः 
दरषिण हाथ में थोड।सा जल लेकर “ओश्म्‌ अम्तृतोपस्तरणमसि स्वाद” आदि तीन मन्त्रों 
से एक २ आचमन करना चाहिये । फिर दोनों हाथ धोकर, कान, आंख और नासिका 
भआादि का जल से स्पर्श करके, शुद्ध-देश अर्थात्‌ किसी साफ सुधरी जगह पर पवित्र आसन 
बिछाये , जिधर की ओर वायु हो, उधर को मुख करके आसन पर बैठ जाये और प्राणायाम 
करे । कम से कम तीन प्राणायाम अवश्य करे , नाभि के नीचे से मूलेन्द्रिय को ऊपर संकोच 
करके हृदय के वायु को बल से बाहर निकाल कर यथाशक्ति रोके, पश्चात्‌ धीरे २ भीतर लेके 
भीतर थोड़ा-थोड़ासा रोके, यह एक प्राणायाम हुआ । यह याद रहे कि प्राणाब्राभ करते 
समय जञासिका को हाथ से न पकड़े | प्राणायाम से सन स्थिति सम्पादन होती है। प्राणा- 
थाम के पश्चात्‌ हृदय में ईश्वर की स्तुति, प्राथना ओर उपासना करके “ओोश्म शकब्ोदेवदी” 
इस “आचमन” मन्त्र को एक बार पढ के तीन आचमन करे । आचमन से गले के कफ 
आदि की निवृत्ति होती है, परन्तु यदि जल न मिले, तो श्राचमन न करे | इसके पश्चात्‌ 
“झोश्म्‌ वाक्‌ वाक्‌” आदि मन्त्रों से श्रद्गों का स्पश करे । इसका श्रभितरय यह है कि सब 
इन्द्रियो में इच्छाशक्ति का प्रवेश होकर इन्द्रियां बलवान हों। फिर'''“ओदइम्‌ भू: पुनातु 
शिरसि” इत्यादि मन्त्रोंसे अड्ों पर जल के छीटे देवे । पुनः पूर्वोक्त रीति से प्राणायाम की 
क्रिया करे और “ओश्म भूः, ओश्म भुवः” इस्यादि मनन्‍्त्रों का जप भी करता जाये। इसी 
रीति से कम से कम तीन और अधिक से अधिक २१ ( इक्क्रीस ) प्राणायाम करे । फिर 
“ओश्म ऋतब्वञ'” आदि “अघमर्षण” मन्त्रों से सृश्टिकर्ता परमात्मा और सृशष्टिक्रम का विचार 
करके पापों से अपने मन और आत्मा को हटावे । अ्रधमर्षण मन्त्रों के पश्चात्‌ फिर 
आचमन मन्त्र “ओम शज्ञोदेवी०” से तीन आ्राचमन करे । तत्पश्चात्‌ “ओरेम्‌ प्राची- 
दिक्‌” आदि “मनसापरिक्रमा” के मनत्रों को पढ़ते जाना और मन से चारों ओर, बाहर, 
भीतर परमात्मा को पूर्ण जानकर निश्शक्ू, उत्साही और आननिदत रहना | फिर “उपत्थान”! 
' के मन्‍्त्रों ( झो६म्‌ उ;मग्रं० से लेव.र 6६चक्ुदेवध्तं० तक ) से परमात्मा की निकटता पर 
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ध्यान करे पुनः “शज्नोदेवी०” इस मन्त्र से तीन झ्ाचमन करके “ओोश्म्‌ भूभुवः स्वः 
तत्सवितुः” इस “गायत्री” मन्त्र के अर्था' का विचार करता जाये । इसके अनन्तर “ओश्म्‌ 
नसः” इस “समपंण” मन्त्र से परमात्मा को नमस्कार करे |”? 
( सम्पादक ) 
प्राणायाम 


प्राणायाम किसे कहते हैं-- 

“प्राण अर्थात्‌ श्वास, और आयाम अर्थात्‌ लग्बाई--तात्पये, श्वास की 

लम्बाई को “प्राणायाम” कहते हैं ।” 
प्राणायाम की विधि: 

(१) “जैसे अत्यन्त वेग से वमन होकर अन्न जल बाहर निक्रल जाता है, बैसे 
पाण को बल से बाहर फेंक के बाहर ही यथाशक्ति रोक देवे, जब बाहर निकालना 
चाहे, तब मूलेन्द्रिय को ऊपर खींच रखे, तब तक प्राण बाहर रहता है । इसी 
प्रकार प्राण बाहर अधिक ठहर सकता है । जब घबराहट हो, तब धीरे २ भीतर 
वायु को लेके फिर भी वैसे ही करता जाय, जितना सामथ्य ओर इच्छा हो । ओर 
मन में “ओऔइ३प्‌” इसका जप करता जाय, इस प्रकार करने से च्रात्मा ओर मन की 
पवित्रता ओर स्थिरता होती है।” 

( सत्याथ प्रकाश समुल्लास ३ ) 


(२१“एक “वाह्मविषय” अथान बाहर ही अधिक रोकना,दूस रा “आभ्यन्तर”? 
अथात्‌ भीतर जितना प्राण रोका जाय, उतना रोक के । तीसरा “स्तम्भवृत्ति” 
अथात्‌ एक ही बार जहां का तहाँ प्राण को यथांशक्ति रोक देना । चोथा “बाद्या- 
भ्यन्तराक्षेपी” अथोत्‌ जब प्राण भीतर से बाहर निकलने लगे, तब उससे विरुद्ध 
न निकलने देने के लिये बाहर से भीतर ले ओर जब बाहर से भीतर आने लगे, तब 
भीतर से बाहर की ओर ग्राण को धक्का देकर रोकता जाय । ऐसे एक दूसरे के 
विरुद्ध क्रिया करें, तो दोनों की गति रुक कर प्राण अपने बश में होने से मन और 
इन्द्रिय भी स्वाधीन होते हैं ।” 

( स० प्र ०स०४३ ) 


श्वास प्रश्वास को कैसे रोक १ 


( १) “उन दोनों ( श्वास, प्रधास, अर्थात्‌ बाइर से भीतर और भीतर से बादर 
झाने जाने वाला वायु-सम्पादक ) के जाने आने को विचार से रोके । नाखिका को हाथ से 
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कभी न पकड़े, किन्तु ज्ञान से ही उसझे रोकने को प्राणायाम कहते हैं।” 
( ऋगेदादि भांष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
(५) “(अधिक विस्तार पृथक ) आचमन कर, दोनों हाथ थो, कान आंख 
( और ) नासिका आदि का शुद्ध जल से स्पश करके, शद्ध देश, पवित्रासन पर, जिधर की 
ओर का वायु हो, उधर को मुख करके, नाभि के नीचे से मूलेन्द्रिय को ऊपर संकोच करके, 
हृदय के वायु को बल से बाहर निकाल के, यथ|-शक्ति रोके। पश्चात धीरे २ भीतर लेके 
भीतर थोड़ा सा रोके, यह एक प्राणायाम हुआ । इसी प्रकार कम से कम तीन प्राणा- 

याम करे | नासिका को हाथ से न पकड़े ।” 
“इस रीति से कम से कम्त तीन ओर अधिऋ से अधिक २१ (इक्कीस) प्राणा- 

याम करे।” 
( संस्कार विधिः, ग्रहस्थ ) 
प्राणायाम से लाभ 


(१) जैसा कि ऊपर वर्णन किया गया है, प्राणायाम से “आत्मा और मन 
को स्थिरता होती है ।” प्राण बश में होने से मन और इन्द्रियें स्वाधीन हो जाती हैं । 
इसके आगे महर्षि प्राणायाम के लाभ इस प्रकार कथन करते हें: -- 

“जब मनुष्य प्राणायाम करता है, तब प्रति क्षण उत्तरोत्तर काल में अशुद्धि 
का नाश और ज्ञान का प्रकाश होता जांता है।” 

(२) “जैसे अप्रमि में तपाने से सुबर्णादि धातुओं का मल नष्ट होकर शुद्ध 
होते हैं, वैसे प्राणायाम करके मन आदि इन्द्रियों के दोष क्षीण होकर निर्मल दो 
जाते हैं ।” 

(३) “बल पुरुषाथ बढ़कर बुद्धि तीत्र सूत्मम-रूप हो जाती है कि जो बहुत 
कठिन ओर सूक्तम-विषय को भी शीघ्र ग्रहण करती है। इससे मनुष्य के शरीर में 
वीय्ये वृद्धि को प्राप्त होकर स्थिर बल, पराक्रम, जितेन्द्रियता, सब शास्त्रों को थोड़े 
ही काल में समझ कर उपस्थित कर लेगा, स्त्री भो इसी प्रकार योगाभ्यास करे ।”? 

( स० प्र० स० ३ ) 
नकली प्राणायाम से बचो 

“स्थर सुखमासनम” यह आसन का लक्षण कहा है। आसन वही है जिसमें 
सुख से बैठ कर इश्बर से योग हो सके। तो फिर नये लोगों का यह कहना कि “यह 
चौरासी अआसनों वाला भानमती का तमाशा ठीक है” कैसे मान जिया जावे ? इस 
तरह पर प्राणायाम के विषय में तमाशा बन रहा है'''''''*' (यदि ) नासका ओर 
मुख बाँध कर प्राणों की रुकावट करने से “कुम्मक” होता, तो जो लोग फाँसा पर 
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चढ़ते हैं, उन्हीं को “कुम्मक” का ठीक साधन समभना चाहिये। यथाथ स्वरूप 
“कुम्भक” का यह है कि वायु को बाहर की बाहर रोक रखना । बाहर निकालने में 
विशेष उपाय करने से “रेचक” होता है। भीतर के भीतर प्राणों को रखने से “पूरक” 
होता है, यह प्राणायाम का विधांन है ।” 
( उ० मं० पूना का व्या० ११ इतिहास ) 
होम, अथांत्‌ अग्नि होत्र 
होम की सामग्री 
“होम के द्रव्य चार प्रकार के ( हैं ):-- 
( प्रथम सुगन्धित ) कस्तूरी, केशर, अगर, तगर, श्वेत चन्दन, इलायची, 
जायफल, जावित्री आदि 
( द्वितीय-पुष्टि कारक ) घृत, दुग्ध, फल, कन्द, अन्न, चावल, गेहूँ, उड़द आदि 
( तीसरे मिष्ट ) शक्कर, शहद, छुवारे, दाख, आदि 
( चोथे-रोग नाशक ) सोमलता, अर्थात्‌ गिलोंय आदि ओषधियाँ 
( संस्कार विधिः, सामान्य प्रकरण ) 
होम की समिधा 
पलाश, शमी, पीपल, बड़, गलर, आम, बिल्ब, ' आदि की समिधा, वेदी के 
प्रमाण छोटी बड़ी कटवा लेबें, परन्तु यह समिधा कीडी लगीं, मलिन देशोत्पन्न, और 
अपवित्र पदार्थ आदि से दूषित न हों ।” 
( संस्कार विधिः, सामान्य प्रकरण ) 
अग्निहोत्र का समय 
“सूर्योदय के पश्चात्‌ ओर सूर्यास्त के पूव अग्नि-दोत्र करने का समय है ।” 
( स० प्र० स० ३ ) 
किन मन्त्रों से होम करें ९ 
“प्रात: ओर सायंकाल, सन्ध्योपासन के पीछे, इन पूर्बोक्त, ( अर्थात्‌ नित्य 
अग्नि-होत्र के ) मन्त्रों से होम करे |” 
( पत्बमहायज्ञ विधि: ) 
'यदि अधिक होम करना चाहें, तो फिर किन मन्‍्त्रों से करें ! 
“अधिक होम करने की जहाँ तक इच्छा हो, वहाँ तक “स्वाहा”? अन्त में पढ़- 
कर गायत्री मन्त्र से होम करे।” 
ह ( पम्चमहायज्ञ विधि: ) 
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“शवाहा” शब्द का क्‍या अथ हे ! 

(१) “स्वाह्य”, शब्द का अथ यह है कि जैसा ज्ञान आत्मा में हो, वैसा ही 
जीभ से बोले, विपरीत नहीं। जैस परमेश्वर ने सब प्राणियों के सुख के अथ इस 
सब जगत्‌ के पदाथ रखे हैं, वैसे मनुष्यां को भी परोपकार करना चाहिये ।” 

( स० प्र० स० ३ ) 

(२) “स्वाहा शब्द का यह भी अथ है कि सब दिन मिथ्यावाद को छोड के 
सत्य ही बोलना चाहिये।” 

( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, इश्वर स्तुति, प्राथना विषय ) 
अग्निहोत्र के साथ मन्त्रों के पढ़ने का क्या लाभ है १ 

(१) “मन्त्रों में वह व्याख्यान है कि जिससे होम करने के ज्ञाभ विद्त 
हो जायें।” 

“ओर मन्त्रों का आर्वात्ति होने से कण्ठस्थ रहें ।” 

“वेद पुस्तकों का पठन पाठन ओर रक्षा भी होवे ।? 


( स॒० प्र० स० ३ ) 
_.. (२) “उनके ( अर्थात्‌ मन्त्रों के ) पढ़ने से वेदों की रक्षा, इश्बर की स्तुति, 
प्राथना, ओर उपासना, होती है''''* ओर इश्वर का होना भी बिदित होता है, 


( ता ) कि कोई नास्तिक न हा जाय, क्याकि इशवर को आथना पूर्वक ही सब कर्मों 
का आरम्भ करना होता है ।? 
( ऋग्दादि भाष्य भूमिका, वेदविषय, कमेकारड ) 
होम के लाभ 
(१) “पूर्वोक्त सुगन्धादि युक्त चार प्रकार के द्रव्यों का अच्छी प्रकार संस्कार 
करके होम करने से जगत्‌ का अत्यन्त उपकार होता है। जैसे दाल ओर शाक आदि 
में सुगन्‍्ध द्रव्य ओर घी, इन दोनो को चमचे से अग्नि पर तपा के उनमें छोंक देने 
से वे सुगन्धित हो जाते हैं, क्योंकि उस सुगन्ध द्रव्य ओर घी के अणु उनको सुग- 
निधत करके दाल आदि पदार्था का पुष्टि ओर रुचि बढ़ाने वाले कर देते हैं, बैसे हो 
यज्ञ से जो भाफ उठता है, वह भी वायु ओर ब्रृष्टि के जल को निर्दाष ओर सुगन्घित 
करके सब जगत्‌ को सुख करता है ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्यमूमिका, वेद्‌ विषय विचार, फर्मकाण्ड ) 
(२) “जो वायु सुगन्धादि द्रव्यके परमाणुओंसे युक्त दोमद्वारां आकाशेमें चढ़ 
के वृष्टि जल फो शुद्ध कर देता ( है) और उससे बृष्टि भी अंधिक द्वोती है, क्योंकि ' 
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होम करके नीचे गर्मी अधिक होने से जल भी ऊपर अधिक चढ़ता है। शुद्ध जल॑ 
ओर वायु के द्वारा अन्नादि ओषधि भी अत्यन्त शुद्ध होती है | ऐसे प्रतिदिन सुगन्ध 
के अधिक होने से जगत्‌ में नित्य प्रति अधिक २ सुख बढ़ता है। यह फल अग्नि में 
होम करने के बिना दूसरे प्रकार से होना असम्भव है ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेद विषय विचार कर्मकाण्ड ) 
क्या होम देवता लोगों के लिये नहीं होता ? 
“योग्य रीति से, यथाविधि होम करना चाहिये। एकरम मनभर घी जला दिया 


था चम्मच २ करके मन भर घृत को वष भर जलाते रहें, तो भी होम नहीं होगा। 
फिर कोई कोई कहते हैं कि “होम अर्थात्‌ देबतोदेशक त्याग है। देवता लोग 
यजन देश में आकर सुगन्धि लेते हैं, इसलिये होम करना चाहिये” तो यह कहना 
अप्रशस्त है । क्या देवलोक में कुद्ध सुगन्धि को न्यूनता है, जो वे हमारे क्षुद्र हबि- 
द्रव्य को अपेक्षा करते हैं ? इस तरह कोई कोई कहते हैं कि “श्राद्धादिकों में पितृ- 
लोग आते हैं ओर यदि इन्हें श्रद्धाआ ओर तपंण का जल न मिले तो, वे ठषात रहते 
हैं। तो वे क्या प्यासे रह कर भूखों मरेंगे ? ओर क्या पिठ्लोक में सब द्रिद्र ता ही 
दरिद्रता है ? सारांश यह कि सब समझ ओर विचार ठीक नहीं है, क्योंकि देवलोक 
में या पिठलोक में कुछ न्युनता नहीं है। होम हवन उनके उद्देश्य से कत्तठय नहीं हैं । 
किन्तु सुब्ष्टि और वायु-शुद्धि होम दृवनादिसे होती है, इसलिये होम करना चाहिये।” 

( उ० म० पूना का व्या० ७ यज्ञ ओर संस्कार विषय ) 

क्या अतर, कस्तूरी ओर पुष्प आदि सुगन्धित चीजों से वायु और 
टृष्टि जल की शुद्धि नहीं हो सकती ! 

(१) “यह काये अन्य किसी प्रकारसे सिद्ध नहीं हो सकता,क््योंकि अतर और 
पुष्पादि का सुगन्ध तो उसी दुगन्ध वायु में मिल के रहता है, उसको छेदन करके 
बाहर नहीं निकाल सकता ओर न वह ( दुगन्‍्ध वायु ) ऊपर चढ़ सकता है, क्योंकि 
उसमें दलकापन नहीं होता | उसके उसी अवकाश में रहने से बाहर का शुद्ध वायु 
उस ठिकाने में जा भी नहीं सकता, क्थोंकि खली जगह के बिना दूसरे का श्रवेश 
नहीं हो सकता, फिर सुगन्ध और दुगन्धयुक्त वायु के वहीं रहने से रोगनाश आदि 


फल भो नहीं होते ।” 
( ऋग्रेदादि भाष्य भूमिका, वेद्‌ विषय ) 


(२) “उस सुगन्ध का (अथांत अतर पुष्पादिकी सुगन्वका) वह सामथ्य नहीं 
है कि गृहरथ वायु को बाहर निकाल क | शुद्ध वायु का प्रवेश करा सके, क्योंकि 
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उसमें भेदक शक्ति नहीं है और अग्नि ही का सामथ्य है कि उस वायु ओर दुर्गेन्‍्ध-- 
युक्त पदार्थी' को छिन्न भिन्न ओर हलका करके बाहर निक्राल कर पत्रित्र वायु का 
प्रवेश कर देता है ।” 
( सत्याथप्रकाश स० ३ ) 
क्या होम न करने से पाप भी होता है ! 


(१) “हां, क्योंकि जिस मनुष्य के शरीर से जितना दुगन्ध उत्पन्न होके वायु 
और जल को बिगाड़ कर रोगोत्पत्ति का निमित्त होने से प्राणियोंको दुःख प्राप्त करता 
है, उतना ही पाप उस मनुष्य को होता है, इसलिये उस पाप के निवारणाथ उतना 
सुगन्ध वा उससे अधिक वायु ओर जल में फेलाना चाहिये ।” 

( स० श्र० स०३ ) 


(२५) “जड़ां जितने मनुष्पादिके समुदाय अधिक होते हैं, वहां उतना ही दुगन्ध 
भी अधिक होता है । वह इश्वर की सथ्टि से नहों, किन्तु मनुष्यादि प्राणियों के 
निमित्त से ही उत्पन्न होता है, क्योंकि हस्ति आदि के समुदायों को मनुष्य अपने ही 
सुख के लिये इकट्ठा करते हैं, इससे उन पशुओं से भी जो अधिक दुगेन्‍्ध उत्पन्न 
होता है, सो मनुष्यों के ही सुख की इच्छा से होता है। इसपे क्‍या आया कि जब 
वायु ओर वृष्टि जल को बिगाड़ने वाला सब दुर्गन्‍्ध मनुष्यों के ही निमित्त से उत्पन्न 
होता है, तो उसका निवारण करना भी उनको ही योग्य है ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेद विषय ) 


क्या अग्निहोत्र स्त्री पुरुष दोनों मिल कर करें ? 


“सायं प्रातः दोनों सनिध बेलाओं में सन्ध्योपासन करें, इसी प्रकार दोनों 
स्त्री पुरुष अः्नहोत्र भी दोनों समय में नित्य किया करे ।”? 
( संस्कारविधि ग्ूहस्थ ) 


यदि अग्निहोत्र के समय स्त्री पुरुष दोनों उपस्थित न हों, तो फिर 
क्या किया जाय 
“किसी विशेष कारण से स्त्री वा पुरुष अग्निदोत्र के समय दोनों साथ उप- 
स्थित न हो सके, तो एक ही स्त्री वा पुरुष दोनों की ओर का कृत्य कर लेबे, अर्थात्‌ 
एक 2 मन्त्र को दो दो वार पढ़के दो दो आहुति करे ।” 
( संस्कारविधि ग्रहस्थ ) 
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यज्ञ की सामान्य विधि ( जो सब्र संस्कारों में कतंव्य है ) 
यज्ञ सपिधा 
४पत्नाश, शमी, पीपल, बड़, गूलर, आम, बिल्व आदि की समिधा वेदी के 


प्रमाणे छोटी बड़ी कटवा लेवें | परन्तु यह समिधा कीड़ा लगीं, मलिन देशोत्पन्न 
ओर अपवित्र पदार्थ आदि से दूषित न हों ।” 


ऋत्विज केसे हों ! 

(१ ) “अच्छे विद्वान, धार्मिक, जितेन्द्रिय, कमे करने में कुशल, निरलभि, 

परोपकारी, दुव्यसनों से रहित, कुत्षीन, सुशील, वैदिक मत वाले ( और ) वेद 
वित्त (हों )।” 


( संस्कार विधि ) 


( संस्कार विधि सामान्यप्रकरण ) 

(२) “घमोत्मा, शास्रोक्त विधि को पूर्ण रीति से जानने हारा, विद्वान , 
सद्धर्मी, कुलीन, निव्येधनी, सुशील, वेद्प्रिय, पूजनीय, सर्वोपरि ग्रहस्थ की पुरोहित 
संज्ञा है।” 

( संस्कार विधि जातकमे ) 
ऋत्विन कितने हों १ 

५एक, दो, तीन अथवा चार का वरण करें । जो एक हो तो उसका ( नाम ) 
“पुरोदित” ( होता है ) ओर जो दा हों तो “ऋत्विक्‌”, “पुरोहित” ( कडलाते हैं ), 
ओर ( जो ) तीन हों, तो “ऋत्विक”, “पुरोहित” और “अध्यक्ष”, और जो चार 
हों तो “होता”, “अध्वयु ?, “उद्गाता” ओर “ब्रह्मा” ( कहलाते हैं )।” 

( संस्कार विधि सामान्य प्रकरणम्‌ ) 
ऋत्विनों का अपना अपना आसन कहां पर हो ( 

“इन का आसन वेदी के चारों ओर अर्थात्‌ “होता” का वेदी स पश्चिम 
आसन पूर्व मुख, “अध्वयु ” का उत्तर आसन दत्तिग मुखर, “उदूगाता” का पूर्व 
आसन पश्चिम मुख ओर “ब्रह्मा” का दक्षिण आसन उत्तर में मुख होना चाहिये। 
ओर “यजमान” का आसन पश्चिम में ओर वह पूर्वाभिमुख, अथवा दक्षिण में 
आसन पर बैठ के उत्तराभिमुख रहे ।” 

( संस्कार विधि सामान्यप्रकरणम्‌ ) 
ऋत्विजों का कर्तव्य कम 

“उपस्थित कम के बिना (वे ) दूसरा कमे वा दूसरी बात कोई भी न करें।?” 

( संस्कार विधि सामान्यप्रकरणम्‌ ) 


दयानन्द सिद्धान्त भास्कर [ ६३ 


ऋत्विनों की आचमन विधि 
“अपने अपने जलपात्र से सब जन जो कि यज्ञ करने को बैठ हों वे'''**' 


५०९९० आचमन करे ।” ु 
( संस्कार विधि सामान्य प्रकरणम ) 


संस्कारों में पन्त्रोचारण यजमान स्वयं करे 
“सब संस्कारों में मधुर स्व॒र से मन्त्रोच्वारग यजमान ही करे'******* यदि 
यजमान न पढ़ा हो, तो इतने मन्त्र तो अवश्य पढ़ लेवे। यदि कोई कार्यकर्त्ता जड़, 
मन्दमति, काला अक्षर भेंस बराबर जानता हो तो वह शुद्र है। अर्थान शूद्र 
मन्त्रोच्चा रण में ( यदि ) असमर्थ हो तो पुगोहित और ऋत्विज मन्त्रोच्वारण करे ओर 
कर्म उसी मूढ़ यज़मान के हाथ से करावे ।” 
( संम्कार विधि सामान्यप्रकरणम ) 
संस्कारों में दशक महाशय कैसे व्यवहार करें ! 
“जो संस्कार क्रिया को देखना चाहें वे प्रथत्‌ २ मौन करके बैठे रहें । कोई 
बात चीत, हल्ला गुल्ला न करने पा्वें। सब लोग ध्यानावस्थित प्रसन्नवदन रहें |” 
( संस्कार विधि सामान्यप्रकरणम ) 
ऋत्विनों को क्‍या दक्षिणा दें ! 
“ऋत्विज्ञों के वरण के लिये सोने के कुण्डल ओर अंगूठी तथा सुन्दर वच्त 
बनवाने चाहियें। यजमान ओर उसकी पत्नी को पहरने के लिये क्षोम अर्थात रेशम 


के चार सुन्दर वस्त्र बनवाने चाहियें।” ु 
( संस्कार विधि सामान्यप्रकरणम्‌ ) 


“ग़ृहस्थ स्त्री पुरुष कार्यकत्तों, सद्ध॒मी, लोकश्रिय, परोपकारी, सह्न, 
बिड्ान वा त्यागी पक्तपात-रहित संन्‍्यासी जो सदा विद्या की वृद्धि ओर सबके 
कल्याणाथ वत्तने वाले हों, उनको नमस्कार, आसन, अन्न, जल, वस्त्र, पात्र, धन 
आदि के दान से उत्तम प्रकार से यथा सामथ्यं सत्कार करे ।” 


( संस्कार विधि सामान्यप्रकरण ) 
मांस भक्षण ओर पशु हिंसा 
मांस भक्षण ओर वेद 


“आर जो मांस खाना है यह भी उन्हीं बाम मार्गी टीकाकारों की लीला है, 
इसलिये उनको “राक्षस” कहना उचित हे। परन्तु वेदों में कहीं माँस खाना नहीं लिखा ।” 


( सत्याथ प्रकाश स० १२ ) 
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“दयालु परमेश्वर ने वेदों में सांस खाने वा पशु आदि के सारने को विधि 


लिखी ।” 
हल ( गो करुणा निधि ) 


“इसलिये यजुवेद के प्रथम ही मन्त्र में परमात्मा की शाज्ञा है कि ( अध्न्याः 
+ यजमानस्य पशून्‌ पाहि ) हे पुरुष तू इन पश्चुओं को कभी मत मार ।? 
( गो करुणा निधि ) 


“बाम मार्गियों ने मिथ्या कपोलकल्पना करके वेदों के नाम से अपना 
प्रयोजन सिद्ध करना, अर्थात्‌: मांस खाने '' “आदि दुश् कामों की प्रवृत्ति होने 
के अथ वेदों को कलंइ लगाया ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० १२ ) 


मांस और हमारे पूवज 


( १) “इसलिये ब्रह्मा से लेके आज पर्यन्त आय॑ लोग पशुओं की हिंसा में पाप 


री <ू ते थे 99 
आर अधर् समभते थे । ( गो करुणा निधि ) 


(२) “जब मांस का निषेध है तो सबंदा ही निषेध है ।” 
( स॒० प्र० स० ४ ) 
नोट; --यह वाक्य मद॒षि ने पाराशरी के कोक के खंडन में लिया है--सम्पादक । 
(३) माता पिता और आचाय अपने सनन्‍्तान ओर शिष्यों को''''*'कहें 
कि जितनी ज्ञुवा हो, उससे कुछ न्यून भोजन करें ओर मद्य मांसादि के सेवन से 
अलग रहें ।”” 
( स० प्र० स० २ ) 
मांस से बुद्धि का नाश 
“बाह ! वाह ! यह बुद्धि का विपर्य्यांस आपको मांसादह्दार ही से हुआ होगा ।” 
( गो करुणा निधि ) 
क्या बिना हिंसा किये अथात्‌ मरे हुए पशु का मांस खाना भी पाष है ! 
“जो मरे पश्चात्‌ उनका मांस खावे तो उसका स्वभाष मांसाहारी होने से 


अवश्य दिंसक होके हिंसारूपी पाप से कभी नहीं बच सक्रेगा, इसलिये किसी अवस्था 
में भी मांस नहीं खाना चाहिये ।”” 


( गो करुणा निधि ) 
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क्या रोग निवारणा् भो मांस न खायें ! 


“बिना मांस के रोगों का निवारण भी ओपधियों से यथावत्‌ होता है, इसलिये 
मांस खाना श्रच्छा नहीं ।” 
( गो० करुणा नि० ) 


क्या मांस खाने से शरीर में वल आता है ? 

“भला तनिक विचार तो कगे कि छिलकों के खाने से अधिक बल होता है, 
अथवा रस और जो सार है, उसके खानेसे मांस छिलके के समान ओर घी दूध सार 
रस के तुल्य है, इसको जो युक्ति-पृवक खावे, तो मांस से अधिक गुण और बलकारी 
होता है | फिर मांस का खाना व्यथ' ओर हानिकारक अन्याय, श्रधर्म ओर दुष्ट कम 
क्यों नहीं १” 

( गो० करु० नि० ) 
मांस भक्षण अथम क्‍यों है ! 


“मांस भक्षण करने, मद्य पीने ( और ) पर सखी गमन करने आदि में दोष 
नहीं हैं, यह कहना छोकड़ापन है। क्योंकि बिना प्राणियों को पीड़ा दिये मांस प्राप्त 
नहीं होता और बिना अपराध के पीड़ा देना धर्म का काम नहीं ।” 

( स० प्र० स० ११ ) 


मांस भक्षण में कितने आदमी पाप के भागी होते हैं ? 


“जो कोई मांस न खाबे, न उपदेश ओर न अनुमति आदि देवे -। तो पशु 
आदि कभी न मारे जावें, क्योंकि इस ठ्यवडार में, बहकावट, लाभ ओर बिक्री न हो, 
तो प्राणियों का मारना बन्द ही हो जावे। इसमें प्रमाण भी है;-- 

अनुमन्ता विशसिता निहन्ता क्रय विक्रयी । 
संस्करत्ता चोपहर्ता च खादकश्चेति प्रातका: ॥ 
( मनु;० अ० ५। श्लो० ५१ ) 
अथः- 

अनुमति ( मारने की सलाह ) देने, मांस के काटने, पशु आदि के मारने, 
उनको मारने के लिए लेने और बेचने, माँस के पकाने, परसने और खाने वाले, (यह) 
८ ( आठ ) मनुष्य घातक, हिंसक, अर्थात्‌ यह सब पाप कारी हैं ।” 

( गो० करु० नि० ऐे 
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परोपकारी पशुओं के मारने वाले नीच लोग 


“जुभ-गुण-युक्त, सुख-कारक पशुओं के गले छुरों से काटकर, जो अपने पेट 
भर, सब संसार की हानि करते हैं, क्या संसार में उनसे भी अधिक कोई विश्वास-घाती, 
झभुपकारी, दुःख देने वाले, ओर पापी जन होंगे ?” 

( गो० करु० नि० ) 
क्या मांसाहारियों में दया होती है ! 

“देखो ! मांसाहारी मनुष्यों में दया आदि उत्तम गुण द्वोते द्वी नहीं, किन्तु वे 
स्वाथवश होकर दूसरे की हानि करके अपना प्रयोजन सिद्ध करने ही में सदा तत्पर 
रहते हैं। जब मांसाहारी किसी पृष्ट पशु को देखता है, तभी उसकी इच्छा होती है 
कि इसमें मांस अधिक है, इसे मारकर खाऊँ, तो अच्छा हो। ओर जब मांस का 
न खाने वाला उसको देखता है, तो वह प्रसन्न होता है कि यह पञु आनन्द में है **** 


इसलिये मांस का खाना किसी मनुष्य को उचित नहीं ।”? 
( गो० करु० नि० ) 


मांस वा शराब में कब प्रतृत्ति होती है ? 
(१) “जब विषयासक्त हुए, तो मांस मद्य का सेवन गुप्त २ करने लगे ।” 


दि ( स० प्र० स० ११) 
(२) “मद्य भी मांस खाने का ही कारण है।” 
( गो० करु० नि० ) 


मंसाहारियों के हथ का न खाना चाहिये। 
(१) “मय मांसाहारी स्लेच्छ कि जिनका शरीर मद्य मांस के परमारुओं ही 
से पूरित है, उनके हाथ का न खावे। (२) हाँ, मुसलमान, इसाई आदि मद्य 
सांसाहारियों के हाथ के खाने में आययो' को भी मद्य मांसादि खाना पीना ( रूपी ) 


झपराध पीछे लग पड़ता है ।” 
( स० प्र० स० १० ) 


नोटः--ऋषिवर ने “सत्यार्थ प्रकाश” के चौथे समुश्ञास में यह भी लिखा है कि वर 
वधू जब एक दूसरे को चुनने के लिए एक दूसरे के गुण कम स्वभाव की परीक्षा करें, तो यद्द 
भी देख लें कि दोनों मद्य मांस आदि दोषों से एथक हैं या नहीं ।” 


क्या विदेश में भी मांस का सेवन न करें ९ 
“देश देशान्तर और द्वीप द्वीपान्तर में जाने के लाभ ओर वहाँ के उत्तम पुरुषों 
के साथ समागम में छूत और दोष मानने बालों की मुखेता का वर्णन करते हुए, ऋषि- 
बर लिखते हैं कि:-- 


( सम्पादक ) 
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४हाँ, इतना कारण तो है कि जो लोग मांस भक्षण आर मशणपान करते हें, 
उनके शरीर ओर वीय्यांदि धातु भी दुगन्धादि से दूषित हाते हैं, इसलिये उनके संग 
करने से ( कहीं ) आर्य्या' को भी यह कुलक्षण न लग जायें, यह तो ठीक है ।” 

“हाँ, इतना ( तो ) अवश्य चाहिये कि मद्य माँस का ग्रहण कदापि भूलकर भी 
न करे | 

( स० प्र० स० १० ) 
विदेशी राज्य ओर पशु हिंसा । 

“देखो ! जब आर्य्या' का राज्य था, तब यह महोपकारक गाय आदि पशु 
नहीं मारे जाते थे, तभी आर्य्यावत्त वा अन्य भूगोल देशोंमें बड़े आनन्द में मनुष्यादि 
प्राणी बतते थे, क्योंकि दूध, घी, बैल आदि पशुओं की बहुताई होने से अन्न रस 
पुष्कल प्राप्त होते थे, ( परन्तु ) जब से विदेशी मांसाहारी इस देश में आके गो आदि 
पशुओं के मारने वाले मद्यपानी राज्याधिकारी हुए हैं, तब से क्रमशः आरय्यों' के दुःख 
की बढ़ती ही होती जाती है ।” 

( स० प्र७ स० ९१० ) 
यदि राजपुरुष हानिकारक पशुओं वा म.ुष्यों को मार दें, तो 
फिर क्‍या उनका मांस फेंक दें ! 

४( उत्तर ) चाहे फेक दें, चाहे कुत्ते आदि मांसाहारियों को खिला देवें, वा 
जला देवें, अथवा कोई मांसाहारी खावे, तो भी संसांर की कुछ हानि नहीं होती, 
किन्तु उस मनुष्य का स्वभाव मांसाद्वारी होकर हिंसक हो सकता है।” 

( स० प्र० स० १० ) 
भक्ष्य ओर अभक्ष्य भोजन क्‍या होता हे ! 

८जितना दिसा ओर चोरी, विश्वासघात, छुल कपट, आदि से पदु।र्था' को प्राप्त 
होकर भोग करना है, वह “अभक्य” ओर अहिंसा धर्मादि कर्मा' से प्राप्त होकर 
भोजनादि करना “भक्त्य” हे ।? 

( स० श्र० स० १५० ) 
क्या परमेश्वर मांस खाने की आज्ञा देता है ! 

“जो वह ( खुदा ) क्षमा और दया करने द्वारा है, तो उसने अपनी सृष्टि में 
मनुष्यों के सुखाथे अन्य प्राणियों को मार, दारुण पीड़ा दिलाकर मरवा के मांस 
खाने की आज्ञा क्यों दी ? क्या वे आणी अनपराधी ओर परमेश्वर के बनाये हुए 


नहों हैं (” ( स० प्र० स« ९४ ) 
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नोट: ,...यह लेख महर्षि ने मुसलमानों के सिद्धान्त के खंण्डन में लिंखा है । 

यहां सापपर्य यह है कि दयालु परमेश्वर प्राणियों को कतल करने और उनका मांस खाने 
की आज्ञा नहीं दे सकता, आाणियों की हिसा ईंथर-आज्ञा के सवंधा विरुद्ध है । 

( सम्पादक ) 


सष्टि नियम के दृष्टान्त द्वारा मांस भक्षण का खण्डन 

“प्नुष्ष ओर बन्द्र की आकृति भी बहुतसो मिलती है । जैसे मनुष्यों के 

हाथ, पग और नख आदि होते हैं, वैसे ही बन्दरों के भी हैं। इसलिये परमेश्वर ने 

मनुष्यों को दृष्टान्त से उपदेश किया है कि जैसे बन्दर मांस कभी नहीं खाते, और 

फलादि खाकर निवाह करते हैं, वैसे तुम भी किया करों। जैसा बन्द्रों का रृष्टान्त 

सांगोपाज्ञ मनुष्यों के साथ घटता है, वैसे अन्य किसी का नहीं । इसलिये मनुष्यों को 
ध्ति उचित है कि मांस खाना स्वंथा छोड़ देवें ।”” 

( गो० करु० नि० ) 

मासाहारियों के प्रति बेज़बानों के वकील महर्षि दयानन्द की अपील 


ओर इश्वर से प्राथेना 

“हे मांसाहारियो ! तुम लोगों को जब कुछ काल के पश्चात्‌ पशु न मिलेंगे, तब 
मनुष्यों का मांस भी छोड़ोगे वा नहीं ? 

“ है परमेश्वर ! तू क्‍यों इन पशुओं पर, जो कि बिना अपराध (के ) मारे 
जाते हैं, दया नहीं करता ? क्या उन पर तेरी प्रीति नहीं है ? क्या उनके लिये तेरी 
र्याय सभा बन्द हो गई है ? क्‍यों उनको पोड़ा छुड़ाने पर ध्यान नहीं देता और 
उनकी पुकार नहीं सुनता ? क्‍यों इन माँसाहारियों के आत्मा में दया प्रकाश कर 
निष्ठुरता, कठोरता, स्वार्थंपन भौर मूखंता आदि दोषों को दूर नहीं करता ? जिससे यह 
इन बुरे कामों से बचे ।”? 

( गो० करुणानिधि ) 
बेज़बान पशुओं की ओर से मनुष्यों के प्रति अपील 

“है धार्मिक सज्जन लोगो ! आप इन पशुओं की रक्षा तन मन ओर धन से 
क्यों नहीं करते ? हाय !! बड़े शोक की बात है कि जब हिंसक लोग गाय बकरे 
आदि पशु ओर मोर आदि पत्तियों को मारने के लिये ले जाने हैं, तब वे अ्रनाथ तुम 
हम ऊो देख के राजा ओर प्रजा पर बड़ शांक प्रकाशित करते हैं कि देखो ! हमको 
बिना अपराध बुरे हाल से मारते हो, ओर हम रक्षा करने तथा मारने वालों को भी 
वूंघध आदि अम्रत पदार्थ देने के लिये उपस्थित रहना चाहते हैं. और मारे जाना नहीं 
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चाहते। देखो हम लोगों का सर्वस्त्र परोपकार के लिये है और हम इसलिये पुकारते 
हैं कि हमको आप लोग बचावें | हम तुम्हारी भाषा में अपना दुःख नहीं सममा 
सकते ओर आप लोग हमारी भाषा नहीं जानते, नहीं तो क्‍या हम में से किसी को 
कोई मारता, तो हम भी आप लोगों के सटश अपने मारने वाले को न्याय व्यवस्था 
से फांसी पर न चढ़वा देते ? हम इस समय अतीव कष्ट में हें, क्योंकि कोई भी 
हमको बचाने में उद्यत नहीं होता, ओर जो कोई होता ( भी ) है, तो डससे मांसा- 
हांरी द्वेष करते हैं।” 

( गो० करु० नि० ) 

प्रांसाहार का सवंथा निषेध 
“इस कारण मांसाहार का सवंथा निपेष होना चाहिये ।” 
( गो० करु० नि० ) 


यज्ञ में पद्ुहिंसा 
( १) “पशु मार के होम करना वेदादि सत्य शास्त्रों म॑ं कहीं नहीं लिखा ।” 
( सत्याथप्रकाश स० १२) 
(२) “यज्ञ में मांस खाने में दोष नहीं, ऐसी पामरपन की बातें वाममाणगियों ने 
चलाई हैं । उनसे पूछना चाहिये कि ( यदि ) वेदिकी हिंसा, हिंसा न हो, तो तुमे 
ओर तेरे कुटुम्त्र को मारके होम कर डालें, तो क्या चिन्ता है ! 
( सत्य/थ प्रकाश स० १० ) 
(३ ) “तनिक विचारिये ! कि बैल आदि को परमेश्वर के आगे उसके भक्त 
मारें ओर वह (ईश्वर ) मरवावे, ओर लोहू को चारों ओर छिंड़कें, अग्नि में होम 
करें, इेश्वर सुगन्व लेबे, भला यह कसाई के घर से कुछ कमती लीला है ? 
( स० प्र० स० १३ ) 
(४ ) “यदि इसाइयों का परमेश्वर पशुओं की भेंट लेने बाला है तो-- 
५बह अहिंसक ओर इश्वर कोटि में गिना कभी नहीं जा सकता, किन्तु 


मांसाहारी प्रपत्ती मनुष्य के सदश है।” 
( ख० प्र०स० १३ ) 


(५) पशुओं की वलि चढ़ाने के विषय में महर्षि दयानन्द जी लिखते हैं कि-- 
“ऐसी २ बुरी बातें बाइबल में भरी हैं। इसी के कुसंर्कारों से वेदों में भी 

एसा भूठा दोष लगाना चाहते हैं, परन्तु घेदों में ऐसी बातों का नाम भी नहीं ।” 
( स० प्र० स० १३ ) 
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(६) “हाम तो देवताओं का हो ओर मांस पशुओं का तथा मनुष्यों का 
रच्खें, तो कहो यह व्यवस्था कैसे ठीक २ है ? ऐसी व्यवस्था परमेश्वर बनावेगा, 
यह हमें तो निश्चय नहीं हांता, अथात्‌ ऐसी व्यवस्था को अन्यायक्रे सब्राय ( और ) 


क्या कह सकते हैं ९” ु 
( उपदेश मं० व्या० ६ यज्ञ विषय ) 


(७) “अब देखिये सज्जन लोगो ! जिनका श्रर्थात्‌ ईसाईयों का ) ईश्वर 
बछड़े का मांस खावे, उसके उपासक गाय बछुड़े आदि पशुओं को क्‍यों छोड़ें ? 
जिसको कुछ दया नहीं ओर ( जो ) मांस के खाने में आतुर रहे, वह बिना हिंसक 
मनुष्य के इश्वर कभी हो सकता है ? 

( सत्याथेप्रकाश स० १३ ) 

( ८ ) इसाईयों के इस सिद्धान्त पर कि अपराध क्षमा कराने के लिये कपोत 
के दो बच्चे परमेश्वर के लिये बलि चढ़ाये गये, ऋषिबर लिखते है कि:--- 

“एक तो पाप किया ओर दूसरे जीवों की हिंसा की ओर खूब आनन्द से 
मांस खाया ओर पाप भी छूट गया । भला कग्ोत के बच्चे का गला मरोइने से वह 
( कपोत ) बहुत देर तक तड़पता ( रहा ) होगा, तब भी इसाईयों को दया नहीं 
आती । दया क्योंकर आवे ? इनके इश्वर का उपदेश ही हिंसा करने का है |” 

( स० प्र० स० १३ ) 

(६) इश्वर सब प्राणियों का पिता है ओर सब प्राणी उसके पुत्र हैं, ऐसा 
भाव द्खिला कर महर्षि लिखते हैं किः-- 

“भला कोई मनुष्य एक लड़के को मरबवावे ओर दूसरे लड़के को उसका 
माँस खिलावे, ऐसा कभो हो सकता है ।” न 

( सत्याथ प्रकाश स० १३ ) 
£ १० ) “घोड़े, गाय आदि पशु तथा मनुष्य मार के दोम करना कहीं नहीं 
लिखा। केवल वाम मार्गियों के ग्रन्थों में ऐसा अनर्थ लिखा है।” 


( सत्पाथप्रकाश स० ११ ) 
म्रद्यपान ( शराब ) 


“इसलिये सज्जन लोगों को मद्य के पीने का नाम भी न लेना चाहिए ।” 


( सत्याथप्रकाश स० १३ ) 
“मद्मपान का तो सबथा निषेध ही है, क्‍योंकि अब तक वाममार्गियों के 
षिना किसी ग्रन्थ में नहीं लिखा किन्तु सत्र निषेध ( ही ) है ।” 


( सत्याथप्रकाश स० ११ ) 
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खान पान ओर आचार अनाचार 


भक्ष्याभक्ष्य के प्रकार का होता है ! 

“भक्ष्याभक्ष्य दो प्रकार का होता है, एक धर्म शास्त्रोक्त ( ओर ) दूसरा 
बेद्यक शास्त्रोक्त।” ५ 

( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 
दो प्रकार के भक्ष्याभक्ष्य के लक्षण 

(१) “जितना हिंसा भोर चोरी, विश्वासघात, छुलकपट आदि से पदार्थों 
को प्राप्त होकर भोग करना है, वह “अभर्य” ओर अहिंसा धर्मादि कर्मों से प्राप्त 
होकर भोजनादि करना “भक्ष्य” है ।” 


( २) “जिन पदार्थों से स्वाध्थ्य, रोगनाश, बुद्धि, बल, पराक्रम वृद्धि और 
आयु वृद्धि होवे, उन तण्डुलादि गोघूम, फल, मूल, कन्द, दूध, घो, मिप्ठादि पदार्था' 
का सेबन यथायोग्य पाक मेल करके यथोचित समय पर मिताहार भोजन करना 
सब “भक्त्य” कहाता है ।” 

(३) “जितने पदार्थ अपनी प्रकृति से विरुद्ध विकार करने वाले हें, उन 

हे ु कप रब २ ९ 
उन का सवथा त्याग करना ओर जो जो जिसके लिये विहित है, उन उन पदार्थों 
का ग्रहण करना यह भी “भक्त्य” है।” 

( सत्याथ 7काश स० १० ) 
किस प्रकार की सवज़ी खानी चाहिये १ 

“द्विज अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वैश्य को मलीन, विप्रा-मूत्रादि के संसर्ग 
से उत्पन्न हुए शाक, फल, मूलादि न खाना ( चाहिये )।” 

( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 
भोजन का स्थान 

“जहां पर अच्छा रमणीय स्थान दीखे, वहां भोजन करना च।हिये ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 

“जहां भोजन करे, उस स्थान को धोने, लेपन करने, काडू लगाने ओर 
कूरा ककट दूर करने में प्रयत्न अवश्य करना चाहिये, न कि मुसलमान वा 


इसाइयों के समान अ्रष्ट पाकशाला करना ।” 
( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 
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क्या गाय के गोबर से लेपन करना चाहिये १ 


धाय के गोबर से **'दुगन्ध नहीं होता“ **“गोमय चिकना होने से शीघ्र 
नहीं उखड़ता, न कपड़ा बिगड़ता ( शोर ) न मलीन होता है। जैसा मिट्टी से मैत्र 
चढ़ता है, वैसा सूखे गोबर से नहीं होता। मिट्टी ओर गोबर से जिस स्थान का 
लेपन करते हैं बह देखने में अति सुन्दर होता है ओर जहां रसोई बनती है वहाँ 
भोजनादि करने से घी, मिष्ट ओर उच्छिष्ट भी गिरता है, उससे मक्खी, कीड़ी 
आदि बहुत से जीव मलिन स्थान के रहने से आते हैं। जो उसमें फाड़ लेपनादि 
से शुद्धि प्रतिदिन न की जाते, तो जानो पाखाने के समान वह स्थान हो जाता है। 
इसलिये प्रतिदिन गोबर, मिट्टी, फाड़ू से सबंथा शुद्ध रखना और जो पक्का मकान 
हो, तो जल से धोकर शुद्ध रखना चाहिये। इससे पूर्वोक्त दोषों की निवृत्ति हो 
जाती है।” | 
( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 


पृथक्‌ पृथक्‌ चोका लगाने की रीति कैसी है ९ 


४इस मूढ़ता से इन लोगों ने चोका लगाते २, विरोध करते करते सर 
स्वातन्त्रय, आनन्द, धन, गज्य, विद्या ओर पुरुषा्थ पर चोक़ा लगा कर हाथ पर 
चर ७0 > ९ में 
हाथ धरे बेठे हें **'***- जाना सत्र आय्यावत्त देश भर में चोका लगा के सबथा 
नष्ट कर दिया है।” 
( सत्याथप्रकाश स० १० ) 


रसो३रे कौन बनाये ! 


८( रसोई ) शुद्ध के हाथ की बनाई खावें, क्‍योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वेश्य 
वर्णस्थ स्त्री पुरुष विद्या पढ़ाने, राज्य पालन ओर पशु पालन, खेती व्यापार के 
काम में तत्पर रहें ओर शूद्व के पात्र ( में) तथा उसके घर का पका हुआ अन्न 
आपत्काल के बिना न खावें ।” 

“आर्य्यो' के घर में शूद्र अर्थात्‌ मूख स्त्री पुरुष पाकादि सेवा करें, परन्तु वे 
शरीर ( और ) बस्त्र आदि से पवित्र रहें। आर्यो" के घर में जब (वे) रसोई 
बनावें, तब मुख बांध के वनावे' । क्योंकि उनके मुख से उच्छिष्ट ओर निकतज्ञा हुआ 
श्वास भी अन्न में न पड़े। आठवें दिन क्षोर, नखच्छेदन करावें, स्नान करके 
पाक बनाया करें, आर्यो' को खिला के आप खावें ।” 

( सत्याथअकाश स० १० ) 
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क्या एक साथ खाने से देश का सुधार होता है ! 

“आपस में आर्या का एक भोजन होनेमें कोई भी दोष नहीं दीखता, (परन्तु) 
जब तक एक मत, एक हानि लाभ ( ओर ) एक सुख दुःख परस्पर न मानें, तब तक 
उन्नति होनी बहुत कठिन है, परन्तु केवल खाना पीना ही एक होने से सुधार नहीं 
हो सकता, किन्तु जब तक बुरी बातें नहीं छोड़ते ओर अच्छी बातें नहीं ( ग्रहण ) 
करते, तब तक बढ़ती के बदले हानि ( ही ) होतो है ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 

(२) ब्रह्म समाजियों के विषय में महर्षि लिखते हैं:-- ह 

“अंगरेज, यवन, अन्त्यजादि से भी खाने पीने का भेद नहीं रखा । इन्होंने 
यही समभा होगा कि खाने पीने ओर जाति भेद तोड़ने से हम ओर हमारा देश 
सुधर जायगा, परन्तु ऐसी बांतों से सुधार तो कहाँ है, उलटा बिगाड़ ही होता है ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० ११ ) 
क्या एक साथ एक ही पत्तल वा प्याले में खाने में कोई दोष हे ! 

“( हाँ ) दोष है, क्योंकि एक के साथ दूसरे का स्वभाव ओर प्रकृति नहीं 
मिलती, जैसे कुछ्ठि आदि के साथ खाने से अच्छे मनुष्य का भी रुषिर बिगदु जाता 
है, वैसे दूसरे के साथ खाने में भी कुछ बिगाड़ ही होता है, सुधार नहीं ।” 

“न किसी को अपना जूठा पदार्थ दे ओर न किसी के भोजन के बीच आप 
खावें, न अधिक भोजन करे ओर न भोजन किये पश्चान्‌ हाथ मुख धोये बिना 
कहीं इधर उधर जाय ।” 

४( स्त्री पुरुष भी परस्पर उन्छिष्ट न खावें ) क्योंकि उनके भी शरीरों का 
स्वभाव भिन्न २ है ।” 

( सत्याथ पकाश स० १७ ) 


क्या भंगी चमार आदि के हाथ का खा लेना चाहिये ! 

“जिन उत्तम पदार्था के खाने पीने से ब्राह्मण ओर ब्राह्मणी के शरीर में 
दुर्गन्धादि दोष-रहित रज वीर्य उत्पन्न होता है, वसा चांडाल और चांडाली के शरीर 
में नहीं ( द्ोता ) | क्योंकि ( जैसा ) चांडाल ( का ) शरीर दुगेन्‍्ध के परमागुओं 
से भरा हुआ होता है, वैसा ब्राह्मणादि वर्णा' का नहीं ( दोता ), इसलिये ब्राह्मणादि 
उत्तम वर्णों के हाथ का खाना ओर चांडालादि नीच भंगी चमार आदि ( के हाथ ) 
को न॑ खांना ।” 
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“भला जब कोई तुम से पूछेगा कि जैप्ा चमड़े का शरीर माता, सास, बहिन, 
कन्या ( और ) पुत्र-बधु का है, वैसा ही अपनी स्त्री का भी (होता ) है, तो क्‍या 
माता आदि स्त्रियों के साथ भी र्व-स्त्री के समांन बर्तोगे ? तब तुमको संकुचित हो 
कर चुप ही रहना पड़ेगा जे उत्तम अन्न हाथ ओर मुख से खाया जाता है वैसे 
दुगन्ध भी खाया जा सकता है, तो क्‍या मलादि भी खाश्रोगे १” 

ह ( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 
सरकार 
संस्कार किसे कहते हैं 
४ सस्कार उसको कहते हैं कि जिससे शरीर, मन ओर आत्मा उत्तम होवें ।” 
( म्वमन्तव्यामन्तव्य ) 

“जिस करके शरीर और आत्मां सुसंस्क्ृत हाने से घमे, अथे, काम ओर 

मोक्ष को प्राप्त हो सकते हैं ओर सनन्‍्तान अत्यन्त याग्य होते हैं, इसलिये संस्कारों 


का करना सत्र मनुष्यों को अति उचित है ।” 
( संस्कार विधि भूमिका ) 


संस्कार कितने ओर कोन २ से हैं ? 

संस्कार १६ हैं ओर उनके नाम यह हैं:-- 

(१) गर्भाधान (२) पु'सवन (३) सीमन्तोज्नयनन (४) जात कम (५) नाम करण 
(६) निष्क्राण (७) अन्न प्राशन (८) चूड़ा कमे ($) कर्णवेध (१०) उपनयन (११) वेदा- 
रम्स (१२) समावर्तन (१३) विवाह (१४) वान-प्रस्थ (१९) संन्यास (१६) अन्स्येष्टि कमे । 

( सम्पादक ) 
प्रत्येक संस्कार के करने का समय विधान 

गर्भाधान संस्कार 

( १ ) रजोदशन के दिन से ले के सोलंहवें दिवस तक ऋतु-दान का समय है। 
उन में से प्रथम के चार दिन और एकादशी और त्रयोदशी त्याज्य हैं, शेष दश रात्रियों में 
कोई राशि हो ( दिन में ऋतु दान का सर्वथा निपेषर है ) परन्तु यह ध्यान रहे कि उस दिन 
दोनों का शरीर आरोग्य दो, पररपर प्रसन्‍नता हो, ओर किसी प्रकार का शोक न हो । जिस 
रात्रि में गभ॑ स्थापन करने की इच्छा हो, उससे पूर्व दिन में “पार्भाधान संस्कार” का 


समय है । 
( सम्पादक ) 


(२) “तत्पश्चात्‌ ( अर्थात्‌ विवाह संस्कार समाप्त दोजाने पर ) यथायोग्य 
पुरुषों का पुरुष ओर स्त्रियों का स्त्री आदर सत्कार करके विदा कर देवें''* * 
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तत्पश्चात ( जब ) दस घटिका रात्रि जाय, तब बधु और वर प्रथक्‌ २ स्थान में भूमि 
में बिछोना करके तीन रात्रि पर्यन्त ब्रह्मचय त्रत सहित रह कर शयन करें ओर 
ऐसा भोजन करें कि स्वप्न में भी बीयपात न होवे। तत्पश्चात्‌ चौथे दिवस विधि- 
पुवक गर्भाधान संस्कार करें | यदि चोथे दिवस कोई अड़चल आवे तो अधिक दिन 
ब्रह्मचये ब॒त में हृढ़ रहकर जिस दिन दोनों की इच्छा हो''''******' ओर गर्भादान की 
रात्रि भी हो, उस रात्रि में यथा विधि गर्भाधान करें ।” 

“यदि किसी विशेष कारण से श्वशुरगृह में गर्भाधान संस्कार न हो सके, 
तो वधु बर ज्ञार आहार ओर विषय तृष्णा रहित व॒तस्थ होकर'''''*'*' विवाह के 
चोथे दिवस में गर्भाधान संस्कार करें और जो बर दूसरे देश से विवाह के लिये 
आ्राया हो, तो बह जहां, जिस स्थान में विवाह करने के लिये जाकर उतरा हो, उस 


स्थान में गर्भाधान करें ।” ह ु 
(संस्कार विधि विवाह संस्कार ) 


पंसवन संस्कार 
“गर्भस्थिति ज्ञान समय से दूसरे वो तीसरे महीने में “पु'सबन संस्कार” का 
समय है ।” 
सीमन्तोन्नयन संस्कार 
“( आश्वलायन गृह्य सूत्रानुसार ) गभेमास के चौथे महदीने में शुक्ल पक्त में 
जिस दिन मूल आदि पुरुष नक्षत्रों से युक्त चन्द्रमा हो ।” 
“( पारस्कर ग्रह्म सुत्रानुसार ) छठे आठवें महोने में पूर्वाक्त पक्ष नक्षत्र-युक्त 
चन्द्रमा के दिन “सीमन्तोन्नयन संस्कार” करे ।”? 
न ( संस्कार विधि ) 
जातकम सरकार 
बालक के जन्म होने पर । 
नामकरण संस्कार 
“जिस दिन ( बालक का ) जन्म हो, उस दिन से लेके १० दिन छोड़ ११ में 
वा १०१ ( एक सौ एक ) में अथवा दूसरे वष के आरम्भ में जिस दिन जन्म हुआ 


घरे 9१ 
हम ( संस्कार विधि ) 


निष्क्रमण संस्कार 
४उसका समय, जब अच्छा देखे तभी बालक को बाहर घुमावे', अथवा चोथे 


मास में तो अवश्य भ्रमण करावे।” | | 
ह ( संस्कारविधि ) 
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अ्रन्न पराशन संस्कार 
“तभी करें' जब बालक की शब्त अन्न पचाने योग्य होवे ।” 
“छठे महीने बालक को अन्न प्राशन करावे।” 
“( जिस दिन बालक का जन्म हुआ हो, उसी दिन यह संस्कार करे।” 
( संस्कारविधि ) 
चूड़ाकम ( श्रथांत्‌ मुण्डन ) संस्कार 

“बालक के जन्म से तीसरे वर्ष वा एक वष में करना । 

( संस्कार विधि ) 


करणावेध संस्कार 

“बालक के कण वा नासिका के वेध का समय जन्म से तीसरे या पांचवे' 
यष का उचित है ।” 

नोटः--“(कर्ण वा नासिक वेघ ) चरक, सुश्रुत वैद्यक अन्थों के जानने वाले सदवैद्य 
के हाथ से करावे , जो नाड़ी आदि को बचा कर वेध कर सके ।” 

( संस्कारविधि ) 
उपनयन संस्कार 

(१) “जिस दिन जन्म हुआ हो, अथवा जिस दिन गर्भ रहा हो, उससे 
८ ( आठवें ) व में ब्राह्मण के, जन्म वा गभे से ग्यारहवें बष में क्षत्रिय के और 
जन्म वा गभ से बारहवें बष में वेश्य के बालक का यज्ञोपवीत करें ।” 

(२) “तथा ब्राह्मण के १६ ( सोलह ) क्षत्रिय के २२ ( बाइेस ) ओर वैश्य 
के बालक का २४ ( चौब्रीस ) से पूव २ यज्ञोपवीत चाहिये, यदि पूर्बाक्त काल में इन 
का यज्ञोपवीत न हो, तो बे पतित माने जावें।”? 

(३ ) “( मनुम्मृति का प्रमाण देकर ) जिसको शीघ्र विद्या, बल, ओर व्यव- 
हार करने की इच्छा हो, ओर बालक भी पढ़ने में समर्थ हुए हों. तो ब्राह्मण के 
लड़के का जन्म वा गभ से पांचवें, क्षत्रिय के लड़के का जन्म वा गभ से छुटे, 
ओर वैश्य के लड़के का जन्म वा गभे से आठवें बष में यज्ञोपवीत करें, परन्तु यह्‌ 
बात तब सम्भव है कि जब बालक के माता और पिता का विवाह पूर्ण अह्माचये के 
पश्चात हुआ होवे, उन्हीं के ऐसे उत्तम बालक श्रेष्ठ बुद्धि और शीघ्र समथ पढ़ने वाले 
होते हैं | जब बालक का शरीर ओर बुद्धि ऐसी हो, कि जब यह पढ़ने के योग्य हुआ 
तभी यज्ञोपवीत करा देवें।” 

( संस्कार विधि, उपनयन संस्कार ) 
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वेदारम्भ संस्कार 
“जो दिन उपनयन संस्कारका है, वही वेदारम्भका है, यदि उस दिवसमें न हो 
सके, अथवा करने की इच्छा न हो, तो दूसरे दिन करे, ( ओर ) यदि दूसरा दिन 
भी अनुकूल न हो, तो एक वष के भीतर किसी दिन करे ।” 
( संस्कार विधि ) 
समावत्तन संस्कार 


“जब वेदों की समाप्ति हो, नव समावत्तन संस्कार करे ।” 
( संस्कार विधि ) 
विवाह संस्कार 
(१) “उत्तरायण शुक्त पक्त, अच्छे दिन, अर्थात जिस दिन प्रसन्नता हो, 
उस दिन विवाह करना चाहिये, ओर कितने ही आचार्यो' का ऐसा मत है कि सब 


काल में विवाह करना चाहिये ।” 
( संस्कार विधि ) 
(२५) “प्रसन्नता के दिन स्त्री का पाशिग्रहण****** ****** करना चाहिये ।” 
( संस्कार विधि ) 
( ३) नोट:--यह नक्षत्रादि का विचार कण्पना-युक्त है, इससे प्रमाण नहीं ।” 
( संस्कार विधि, फुट नोट, विवाह ) 
(७) जब कन्या रजस्वला होकर''''* गुद्ध हो जाण, तब जिस 
दिन गर्भाधान रात्रि निश्चित की हो, उसमें विवाह करने के लिये प्रथम ही सब 
सामग्री जोड़ रखनी चाहिये ।” 
( संस्कार विधि ) 
ग्रह प्रवेश 
जब घर बन चुके ओर शअच्छी तरह शुद्धि हो जाय, और जिस दिन ग्रह-पति 
का चित्त प्रसन्न होवे, उसी शुभ दिन ग्रह-प्रतिष्ठा करे । 
वानप्र रथ, ओर संन्यास संस्कार 
इनके विषय में “वानप्रस्थ” और “संन्यास” प्रकरण में देखो । 


अन्त्येप्ठि के संस्कार 
यह संस्कार मरने पर किया जाता है । 
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प्रत्येक संस्कार में किस २ वस्तु की जरूरत होती है ! 


गर्भाधान संस्कार 
(१) भात (२) दूध (३) शकर (४ ) कांसी का उदक पात्र भात को 
चाँदी वा काँसे के पात्र में रख के, उसमें दूध ओर शक्कर मिला के अग्नि में आहु- 
तियाँ देनी पड़ती हैं । 
कांसी के उदक पात्र में स्र्‌ृवा का शेष घृत टपकाया जाता है। 


पुंसवन संस्कार 

( १) बड़ के कूपल, (२) गिलोय । 

बट वृक्ष के कोमल कूपल और गिलोय, इनको महीन कपड़े में छान कर 
गर्भिणी स्री के दक्षिण नासापुट में सुंघावे । 

सीमन्तोन्नयन संस्कार 

(१) खिचड्दी (२) भात (३ ) सुगन्ध तेल (७) कंघा ( ५ ) वीणा । 

“खिचड़ी, अर्थात चावल, तिल, मूँ ग, इन तीनों को सम भाग लेके, धो के, 
इनकी खिचड़ी बना, उसमें पुष्कल घी डाल के''* “'''*'““*आहुति देव ।”! 


“आर वह गर्भिणी सत्री उस खिचड़ी को खाव ।” | 
( संस्कार विधि ) 


भात की आहुति देनी होती है। सुगन्ध तेल और कंघा, इससे पति अपनी 
पत्नी के केशों को सुधारता है। बीणा आदि भी बजवाबे । 


जांत कम संस्फार 
(१) घी / २) मधु (३ ) सोने की शलाका ( ४) चावल.( ५) यव (जो) 
(६) उष्ण जल ( ७ ) कलश ( घडा ) (८) भात ( ६ ) सरसों । 
घी, मधु ओर सोने की शलाका- घी और मधु को मिला कर शलाका से 
बालक की जीभ पर “ओम” अक्तर लिखे और चटाये। चावल ओर यब, पानी से 
पीस कर, और छानकर एक बिन्दु बालक के मुख में छोड़ देवे । गम जल से ख्री के 
स्तन प्रत्नालन करे | घड़ा, जल से भर कर प्रसूता के सिरहाने रखे । भात ओर सरसों, 
यह दोनों मिला कर दश दिन तक प्रसृत-स्थान में अआहुतियाँ दवे । 
नाम करण संस्कार 
पत्नी, अथवा जन्‍्त्री । 
तिथि ओर उसके देवता, नक्षत्र ओर उसके देवता निश्चित्‌ करने के लिये जंत्री 
की ज़रूरत होती है ।” 
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निष्क्रमण संस्कार 
किसी विशेष वस्तु की जरूरत नहीं है । 


अन्न प्राशन संस्कार 

(१) भात (३२) दही ( ३ ) सहत | 

घृत-युक्त भात, अथवा दही, सहत और घृत, तीनों भात के साथ मिला के 
अज़ पाशन कराना चाहिये । 

भात, इस प्रकार बनाये कि चावलों को धो, शुद्ध करके अच्छे प्रकार बनाना 
और पकते हुए भात में यथायोग्य घृत भी डाल देना, जब अच्छी तरह से पक जावें, 
तब उतार लेवें | 

चूड़ा कम (मुंडन) संस्कार 

(१) शरावे--७ ( चार ) (२) चावल (३) यव (जो) (४ ) उद (५)तिल 
(६ ) गर्म जल ( ७ ) माखन, अथवा दद्दी की मलाई ( ८ ) कंघा ( ६) दर्भ(कुशा) 
(१० ) गोबर ( ११५) श्री (जडी) वृक्ष के पत्त । 

एक शरावे में चावल, दूसरे में जो, तीसरे में उदं ओर चोथे में तिल भरकर 
घेदी में रख लेबे । गमे पानी से शिर के बाल मल कर कंघा करके केशों के समूह 
को कुशा से बांधे | क्ञीर पश्चात्‌ माखन वा दद्दी बालक के शिर पर मले | केश, 
कुशा, शमी पत्र और गोबर को नाई द्वारा जंगल में अथवा गोशाला में, अ्रथवा नदी 
वा तालाब के झिनांरे पर गढ़ खुदवा कर द्बवा देवें। 

उपनपन संस्कार 

( १) मिष्ठान्नादि (२) यज्ञोपषीत 

मिष्टान्नादि से बालक, आचाय ओर निमन्त्रित श्री पुरुषों को भोजन करावें । 
ओर बालक को यज्ञोपवीत धारण करावें। 

वेदारम्भ संस्कार 

(१) मेखला (२) कोपीन २ (३ ) अंगोछे ३ (४ ) एक उत्तरीय (५) 
कटिवस्त्र २ (६ ) दण्ड (७ ) मगचमे ( ८ ) भात । 

ब्राह्मण को मुन्ज वा दूर्भ को, क्षत्रिय को धनुष संज्ञक वृण वा बल्कल की 
और वैश्य को ऊन वा शण की सुन्द्र चिकनी मेखला, दो शुद्ध कोपीन, दो अंगोछे 
एक उत्तरीय ओर दो कटिवद्न त्रह्मचारी को आचाये देवे । 
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विवाह संस्कार 

( १ ) हवन सामग्री (२) समिधा (३ ) घृत (७) काफूर (५६) धूप 
बत्ती ( ६ ) वेदी खजाने के लिये कुड्ुम, हलदो, मैदा, पत्ते, केले, बाँस, दण्ड आदि, 
(७) चन्दन की समिधा, ३ टुकड़े ( ८ ) दियासलाई ( ६ ) भात, खाने ओर होम 
के लिये ( १० ) खांड, ( चीनी ) हवन के लिये (११) सूप (छाज ) (१२) 
चावज्ञ या जुबार की धाणी ( १३) दण्ड (लाठी) ( १७ ) कलश ( घड़ा ) ( १५ ) 
शमी पत्र ( जंडी के पत्ते ) (१६ ) पत्थर की शिला ( १७) मघुपक ( दही, शहद 
ओर घी) ( १८) उत्तम अन्न, होम के लिये (१६) आम के पत्ते, छेंटे देने के 
लिये ( २० ) आसन, ८ वर वधु ओर भ्रृत्विजोंके लिये ( २१ ) चोकी २, वर बधु के 
लिये (२२) थाल २ हवन सामग्री के लिये (२३ ) बाटी या चिलमची, हाथ पैर 
धोते समय जल धारण करने के लिये ( २४ ) जल पात्र ( लोटा आदि ) पग धोने 
के लिये (२९ ) दूसरा शुद्ध लाटा, मुख धोने के लिये (२६) जल के उप-पात्र 
( गिलास आदि ) ७ (२७ ) आचमनी ( चनच ) ४, आचमनाथ वा मधुपक प्राश- 
नाथे ( २८ ) काँसे के कोल ३, मधुपक्त को तीन भागों में करने के लिये ( २६ ) 
पतीला घृतके लिये ( ३० ) करछी, घृत डालनेके लिये ( ३१ ) गऊ आदि द्रव्य, स्व- 
शक्ति अतुस।र बर को अपेण करने के लिये ( ३२ ) बर की ओर से बधु को देने के 
लिए उत्तम वस्त्र ( ३३ ) उपवल्ल, बर वधु को देते और वधु उस उपवस्त्रकों यज्ञोपवीत 
बत धारण करे ( ३४ ) अवोवस्म॒,वर स्त्रयं धारण करे ( ३५ ) द्विपट्टा,बर स्वयं धारण 
करे ( ३६ ) धोती जोड़ा, प्रत्येक ऋत्वज को दने के लिये । 

उत्तम सन्‍्तान उतपन्न करने की विधि 
क्या उत्तम सन्‍्तान उत्पन्न करने की भी कोई विधि है ! 

“जैप्त सब पदार्था का उत्कृष्ट करने को विद्या है, वेपे सनन्‍्तान को उत्कृष्ट 
करने की यही विद्या है। इस पर मनुष्य लाग बहुत ध्यान देवे, क्‍योंकि इसके न 
होने से कुल की हानि (आर ) नीचता, ओर होने से कुच्त को वृद्धि ओर उत्तमता 


अवश्य होती है ।” 
( संस्कार विधि, गर्भाधान ) 


निर्दोष रजस्‌ बीये का प्रभाव 
“माता और पिता को अति उचित है कि गर्भाधान के पूरब, मध्य ओर पश्चात्‌ 
मांदक द्रव्य, मद्य, दुगन्ध, रुक्ष, बुद्धिनाशक पदार्था को छोड़ के जो शान्ति, आ- 
रोग्य, बल बुद्धि, पराक्रस ओर सुशीलता से सभ्यता को प्राप्त करें, वेसे धृत, दुग्ध, 
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मिष्ट, अन्नपान आदि श्रेष्ठ पदार्थो' का सेवन करें कि जिसमे रजस बीय भी दोषों से 
रहित होकर अत्युत्तम गुणयुक्त हों।” 
(स० प्र० स० २ ) 
नोट--यहां “वूव॑”” शब्द बड़ा रहस्यपूर्ण है । झो हो ! उत्तम सन्‍्ताय उत्पन्न करने 
के लिये कितनी पहिले तेयारी करनी पड़ती है । 
( सम्पादक ) 


ऋतुदान का कौनसा समय उत्तम है ! 


( १) रजोदशन के दिन से लेके सोलहवें दिन तक ऋतुदान का सम्रय है। 
उनमें ( से ) प्रथम की चार रात्रि: 'निन्दित हैं ।” 


( संस्कारविधि गर्भाधान ) 
नोट -दिन में ऋतु दान का निपेध है, अतः यहां पर “रात्रि” शब्द प्रयुक्त हुआ है।” 
( सम्पादक ) 

(२ ) “रजोदशन के पांचवें दिवस से लेके सोलहवें दिवस तक ऋतुदान देने 
फा समय है। उन ( सोलह ) दिनों में से ( भी ) प्रथम के चार द्विस त्याज्य हैं, 
( शेष ) रहे १२ दिन, ( सो ) उनमें ( से ) एकादशी ओर त्रयोदशी रात्रि को छोड़ 
के, बाको द्श रात्रियों में गर्भाधान करना उत्तम है ओर रजोदर्शन के दिन से लेके 
१६ दीं रात्रि के पश्चात्‌ न समागम करना ।”? 

“पुन; जबतक ऋतुदान का समय पूर्वोक्त न आवे, तब तक ओर गभस्थिति 
के पश्चात एक वष तक संयुक्त न हों ।”? 

( स० प्र० स० २) 

(३) ऋतु दान के सोलह दिनों में पोणमासी, अमावस्या, चतुदशी वा 
अष्टमी आवे, उसको छोड़ दवे । इनमें स्त्री पुरुष रतिक्रिया न करें'*'' 'रजोदशन के 
दिन से ले के सोलह॒वें दिन तक ऋतु समय है'*''। (उनमें प्रथम की ) 
चार रात्रियों में समागम करना व्यथ और महारोगकारक है।” 

( संस्कार विधि गर्भाधान संस्कार ) 


कौनसी रात्रि ऋतुदान के लिये सबसे अच्छी है ९. 
(१ ) “जब दोनों का शरीर आरोग्य, अत्यन्त प्रसन्‍न ओर दोनों में अत्यन्त 
प्रेम बढ़ा हो, उस समय गर्भाधान क्रिया करनी । गर्भाधान क्रिया का समय प्रहर 


रात्रि के गये पश्चात प्रहर रात्रि रहे तक है।” ु 
( संस्कार विधि गर्भाधान ) 
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(२) “हे वरानने ! तू ” सुमनस्यमाना ) प्रसन्‍न चित होकर ( तल्यम ) 
पयेड्ट पर ( आरोह ) चढ़ के शयन कर, ओर ( इह ) इस गृहाश्रम में स्थिर रहकर 
( अस्मे ) इस ( पत्ये ) पति के लिये ( प्रजां जनय ) प्रजा को उत्पन्न कर ।” 

( संस्कार विधि ग्रृह्श्रस, अथववेद कांड १७ स० २ 
भं० ३१ की व्याख्या में ) 
पत्र ओर कन्या की उत्पत्ति कैसे होती है ? 

मनु अध्याय ३ फ्लोक ४, ५ का हवाला देते हुये ऋषिवर लिखते हैं:-- 

५जिनको पुत्र की इच्छा हो वे छठी, आठवीं, दशवीं, बारहवीं, चौदह॒वीं 
ओर सौलहदबीं, ये छः रात्रि ऋतुदान में उत्तम जानें, परन्तु इन में भी उत्तर श्रेष्ठ है 
ओर जिनकी कन्या की इच्छा हो, वे पांचवीं, सातवीं, नवीं ओर पन्द्रहवीं, ये चार 
रात्रि उत्तम समभें | इससे पुत्रार्थी युग्म रात्रियों में ऋतुदान देवे । पुरुष के अधिक 
वोय हीने से पुत्र ओर खत्री के आत्तव अधिक होने से कन्या, तुल्य होने से नपुसक 
पुरुष वा दन्ध्या स्त्री, क्षीण ओर अल्पवीय होने से गभे का न रहना वा रहकर 
गिर जाना द्वोता है।” 

( संस्कार विधि गर्भाधान ) 
क्या बिना रुचि वा परस्पर प्रसन्नता के समागम से कुछ हानि भी होती हे ! 

“यदि स्त्री पुरुष पर रुचि न रखे, वा पुरुष को भ्क्‍रहर्षित न करे, तो अप्रसन्नता 
स पुरुष क शरीर में कामोत्पत्ति कभी न हो के सन्‍्तान नहीं होते और यदि होते 


हैं, तो दुष्ट होते हैं ।” ु 
( संस्कार विधि गृहाश्रम, मनु अध्याय ३ डछोक ६१ 


की व्याख्या में ) 
गर्भाधान क्रिया विधि 

(१ ) “पुरुष वीय्य॑ स्थापन और ख्री वीयांकपण की जो विधि है, उसी के 
अनुसार दोनों करें । जहां तक बने, वहां तक ब्रह्मचर्य के वीये को व्यथ न जाने दें, 
क्योंकि उस वीये का रज से जो शरीर उत्पन्न होता है, बह अपूब उत्तम सन्‍्तान 
हाता है । जब वीय का गर्भोशय में गिरने का समय हो, उस समय स्त्री पुरुष दोनों 
स्थिर, ओर नासिका के सामने नासिका, नत्र के सामने नेन्न, अथोत्‌ सूधा शरीर 
ओर अत्यन्त प्रसन्‍न चित्त रहें, डिगें नहीं। पुरुष अपने शरीर को ढीला छोड़े, और 
स्त्री वीय्य प्राप्ति समय अपानवायु को ऊपर खीचे, योनि को ऊपर संकोच कर, बीय 
का ऊपर आकषण कर के गर्भाशय में स्थित करे। ( यह बात रहस्य की है, इस- 
लिये इतने ही से समग्र बातें समझ लेनी चाहियें, विशेष लिखना उचित नहीं )।” 
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(२ ) “पश्चात्‌ दोनों शुद्ध जल से स्नान करें'******- साठ, केसर, असगन्ध, 
छोटी इलायची ओर सालम मिश्री डाल, गसे कर रखा हुआ जो ठण्डा दूध है, उस 
को यथा-रुचि दोनां पीके अज्ग २ अपनी २ शय्या में शयन करं, यह विधि जब २ 
गर्भाधान क्रिया करें तव २ करना उचित है ।'” 

( सत्याथप्रकाश स० ७ ) 

(३ ) “जब बीय ( के ) गर्भाशय में जाने का समय आवे, तब दोनों स्थिर 
शरीर, प्रसन्‍नवदन, मुख के सामने मुख, नासिका के सामने नासिकादि, सत्र सूधा 
शरीर रखें | वीय का प्रक्ञेप पुरुष करे। जब वीय स्त्री के शरीर में प्राप्त हो उस 
समय अपना पायु मूलेन्द्रिय ओर योनीन्द्रिय को ऊपर संकोच ओर वीय्यं को खेंच 
कर स्त्री गर्भाशय में स्थिर करे । तत्पश्चात थांड़ा ठहर के रनान करे, यदि शीत काल 
हो तो प्रथम केशर, कस्तूरी, जायफनज्ञ, जावित्री, छोटी इलायची डाल गमे कर रखे 
हुये शीतल दूध का यथेष्ट पान करके तत्पश्चात्‌ प्रथक्‌ २ शयन करें ।” 

( संस्कार विधि, गर्भाधान ) 
गर्भ स्थिति का निश्चय हो जाने के पश्चात्‌ स्त्री पुरुष कैसे विचरें और 


गर्भ की केसे रक्षा हो ! 

( १ ) “जब महीने भर में रजस्वला न द्वोने से ग्भ स्थिति का निश्चय हो जाय, 
तब से एक वर्ष पर्येन्‍त रुत्री पुरुष का समागम कभी न होना चाहिये, क्‍योंकि ऐसा हाने 
से सन्‍्तान उत्तम ओर पुनः दूसरा सनन्‍्तान भा वैसो ही होती है ।” 

“ऊपर से भाषणांद, प्रम-पुक्त व्यवदार दानों को अवश्य रखना चाहिये। 
पुरुष वीय की (स्थात और स्त्रो गम की रक्षा आए भाजन छादन इस प्रकार का करे 
कि जिससे पुरुषका वोय स्वप्नमें भो नष्ट न हो ओर गर्भमें बालकका शरीर अत्युत्तम, 
रूप, लावण्य, पुष्टि, बल, पराक्रम-युक्त हाकर द्शवें मद्दीने में जन्म होवे।” 

( सत्याथ प्रकाश स० ७ ) 

(२) “स्त्री को बहुत सावधानों से भोजन छादन करना चाहिये। ( गर्भ 
स्थिति के ) पश्चात्‌ एक वर्ष पय्यन्त स्त्री-पुरुष का सक्ग न करे। बुद्धि, चल, रूप, आरोग्य, 
पराक्रम, शान्ति आरे गुणकारक द्वठ्या हो का सबन म्त्रो ऋश्तो रहे कि जब तक 


सन्‍्तान का जन्म न ही ।” ] 
( सत्याथ प्रकाश स० २ ) 


(३) “कोई मादक मद्य आदि, रेचकऋ हरीतकी आदि, क्षार अति लवणादि, 
अत्यम्ल, अर्थात्‌ अधिक खटाई, रुक्ष चणे आदि, तीदुण अधिक लाल मिर्ची आदि, 
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स्त्री कभी न खावे, किन्तु घृत, दुग्ब, मिष्ट, सोमलता, अर्थात्‌ गुड़ूच्यादि ओष॑धि, 
चावल, मिष्ट, दृधि, गेहूँ, उद्‌, मूँ ग, तुअर आदि अन्न ओर पुष्टिकारक शाक खाबें। 
उसमें ऋतु २ के मसाले, गर्मो में ठन्डे, सफेर इलायची आदि ओर सर्दो मेंके शर कस्तूरी 
आदि डालकर खाया करें। युक्ताह्यर विहार सदा किया करें। दृधि में सुण्ठी, और 
ब्रह्म ओषधि का सेवन स्त्री विशेष किया करे, जिससे सनन्‍्तान अतिबुद्धिमान रोग- 
रहित ( और ) शुभ गुण कमे स्वभावश्वाला दोवे ।” 

( संस्कार विधि, गर्भाधान संस्क्रार ) 


(७) “विशेष उस (गर्भ) की रक्षा चोथे महीने स ओर अति'विशेष आठवें 
महीने से आगे करनी चाहिये । कभो ग्ेवतां स्री रचक, रुक्ष, मादक द्रव्य, बुद्धि 
ओर बल नाशक पदार्था' के भाजनादि का सबन न कर, किन्तु घो, दूध, उत्तम चावल 
गेहूँ, मुं ग, उदे, आदि अन्न पान ओर देश काल का भ। संबन युक्त-पूबक करे ।” 

( स० प्र० स० ४ ) 

(५) “इसके पश्चात्‌ स्री सुनियम युक्ताहारविहार करे, विशष कर गिलोय, 
प्राह्षी ओषांध ओर शुर्ठ को दूध के साथ थाड़ी २ खाया करे ओर अधिक शयन, 
झोर अधिक भाषण, अधिक खारा, खट्टा, तीखा, कड़ था, रेचक हरडें आदि न खाबे, 
सुत्म आहार करे। क्रोध, द्वेष, लोभादि दाषां में न फसे, चित्त का सद/ अ्सन्न रखे, 
इत्यादि शुभाचरण कर |” 

( संस्कार विधि, पुन्सबन ) 


(६ ) गभ स्थिति ज्ञान हुए समय से दूसर वा तीसरे महीने में पुन्सवन 
संस्कार जो किया जाता है, उसका उद्धश्य ही कंबल यह है. कि पुरुष को बीयेबान 
होना चाहिये। ''जससे पुरुषत्व, अर्थात्‌ वीये का लाभ होवे। यावत्‌ बालक के जन्म 
हुए पश्चात्‌ दो महीने न बीत जावें, तब तक पुरुष ब्रह्मचारी रह कर स्वप्न में भी वीये 
को नष्ट न होने देवे | भोजन, लादन, शयन, जाग्रणादि व्यवहार उसी प्रकार पते करे, 
जिससे वीय स्थिर रहे ओर दूसरा सनन्‍्तान भी उत्तम होवे ।” 

( संस्कार विधि, पुन्सवन्‌ ) 


(७ ) यह पुन्सवन संस्कार इस प्रयोज्नन से किया जाता है कि बीय्ये को 
पुन: किसी प्रकार जमाया जावे। वीय्ये में सदंब धेय्य ओर आरोग्यता के गुण 
रहने चाहिये। अन्यथा दोष-युक्त वीय्य से सन्‍्तान में नाता प्रकार के दोष उत्पन्न हो 
जाते हैं, इसलिये सत्रकारों ने बीय्ये की उन्नति ओर शान्ति के लिये ओषधियाँ बत 
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लाई हैं ओर यह भी कद्ठा है कि गर्भ स्थिति के पश्चात्‌ पुरुष को एक वप तह ब्ह्म- 
चारी रहना चाहिये ।" 
( पूना का व्या० ७, यज्ञ, संघ्कार विषय ) 
बचा पेदा होने के पश्चात्‌ क्‍या कतव्य है ! 

( १) “ऐसा पद्ाथ उसकी माता वा घायी खात्रे कि जिससे दूथ में भी उत्तम 
गुण प्राप्त हों। प्रसुता का दूध छः दिन तक बालक को पिलाओ, पश्चात्‌ घायी पिलाया 
करे, परन्तु धायी को उत्तम पदार्था का खान पान माता पिता कराबें। जो कोई 
द्रिद्र हों, (ओर ) धायी को न रख सकें, तो वे गाय वा वकरी के दूध में उत्तम 
ओषधि जो कि बुद्धि, पराक्रम, ( ओर आरोग्य करने हरी हों, उनको शुद्ध जल में 
पभ्िजो, ओटा, ( ओर ) छान के दूध के समान ( बराबर वज़न ) जल मिलाके बालक 
फो पिलावें ।” 

( स० प्र० स० २) 

(२) “सन्तान के दूध पिलाने के जिये कोइ धायी रखे। उसको खान पान 
अच्छा करावे । वह सन्‍्तान को दूध पिलाया करे ओर पालन भी करे, परन्तु उसकी 
माता लड़के पर पूर्ण दृष्टि रखे, किसी प्रकार का अनुचित व्यवहार उसके पालन 
में न हो ।” 

( स9० प्र०्स० ७ ) 
प्रसृता स्त्री अपना दूध अपने वालक को क्‍यों न पिलावे ? 

“क्योंकि प्रसृता स्त्री के शरीर के अंश से बालक का शरीर होता है, इसी से 
स्त्री प्रसव समय निबल दो जाती है, इसलिये प्रसूता स्त्री दूध न पिलावे | दूध रोकने 
के लिये स्तन के छिंद्र पर उस ओषधि का लेप करे, जिसमे दूध स्रवित न हो । ऐसे 
करने से ( प्रसृता स्त्री ) दूसरे महीने में पुनरपि युवति हो जाती है।” 

( स० प्र०स०२ ) 

नोट:--दूध पिलाने का निषेध प्रमूता के शरीर और स्वास्थ्य रत्ता से सम्बन्ध रखता 

है, क्‍योंकि प्रसव समय में प्रसूता अस्यन्त निरवंल हो जाती है ओर बालक को दूध पिज्षाने से 
प्रसूता के अधिक निर्बल होने की सर्भावना है। ऋषि का आशय केवल निरबंल खियों को 
दूध पिलाने से रोकने का प्रतीत होता है, न कि आरोग्य और बलवती खियों फो रोकने 


फाहे। 
( समपादक ) 


फिर माता पिता केसे व्यवहार करें क्नि जिप्त से सन्‍्तान 
धर्मात्पा और दीघायु हो ! 
५तब तक ( अर्थात न्यून से न्‍्यून एक वे तक ) पुरुष अह्यचय्ये से वीडझये 


८६ ] देयानन्द सिद्धान्त भारकर॑ 


का निग्रह रखे'******** “*स्त्री योनि सझ्ेचन ( ओर ) शोवन, और पुरुष बीय्य का 
स्तम्भन करे।'*'*****' इस प्रकार जो स्त्री वा पुरुष करेंगे (तो) उनके उत्तम सन्तान, 
दीर्घायु ( और ) बल पराक्रम की वृद्धि होती ही रहेगी, कि जिससे सत्र सन्‍्तान 
उत्तम, बल पराक्रत-युक्त, दीर्घायु,'******* ( ओर ) धार्मिक हों ( गे )** -** *** पुनः 
सन्‍्तान जितने होंगे, वे भो सब्र उत्तम होंगे ।”? 
( स० प्र० स० २ ) 
प्राता पिता का अपने बच्चों को उपदेश 


( १ ) पहिला उपदेश 

माता पिता को चाहिये कि अपनो सन्‍्तान को वीय्य की रक्षा से आनन्द 
ओर नाश करने में दुःख प्राप्ति जना दें, ओर उन्हें इस प्रकार उपदेश करें:-- 

“देखो ! जिस के शरीर में सुरक्षित वीय्ये रहता है, तब उस को आरोग्य, 
बुद्धि, बल, ( ओर ) पराक्रम बढ़ के बहुत सुख को प्राप्ति होती है। इस के रक्षण में 
यही रोति है कि विषयों को कथा, विषथी लोगों का सदड्भ, विषयों का ध्यान, स्त्री का 
दर्शन, एकान्त सेवन, संभाषण ओर स्पशे आदि कम से ब्रह्मचारी लोग प्रथक रह 
कर उत्तम शिक्षा ओर पूर्णो विद्या को प्राप्त होंवें।” 

जिस के शरीर में बीय्य नहीं हाता, बढ नर्पुँसरू, महा-कुलज्ञ णी ( होता है ) 
ओर जिस को प्रमेह रोग होता है, वह दुत्नेज्न, निस्तेज, निबंद्धि, ( ओर ) उत्साह, 
साहस, धेये, बल, पराक्रमादि गुणों से रहित हो कर नष्ट हो जाता है ।” 

“( इस लिये ) जो तुम लोग सुशिक्षा ओर विद्या के ग्रदण ( और ) वीय्ये 
की रक्षा करने में इस समय चूकागे, तो पुन: इस जन्म में तुम को यद्‌ अमूल्य समय 
प्राप्त नहीं हो सकेगा । जब तक हम लोग गृह-क्रम्ां के करने वाले जीते हैं, तभी तक 
तुम को विद्या-गरदण और शरीर का बल बढ़ाना चाहिये।” 

( स० प्र० स०२ ) 


( २ ) दूसरा उपदेश 
“माता पिता ( और ) आचाय्य अपने सन्‍्तान और शिष्पों को सदा सत्य 
उपरेश करें और यह भी कहें कि जो २ हमारे धमे--युक्त कम हैं, उन २ का ग्रहण 
करो ओर जो २ ( हमारे ) दुष्ट कम हों, उन का त्याग कर दिया करो, जो २ सत्य 
जानें, उन २ का प्रकाश ओर प्रचार करें। किस्ती पाखए्डी (ओर) दुशचांरी मनुष्य 
पर विश्वास न करें ओर जिस २ उत्तम कमे के लिये माता, पित। और आचाय्ये 
आज्ञा देवें,आ॥स २ का यथेष्ट पालन करें *'* “जिस अ्रकार आरोग्य, बिद्या और 
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बल प्राप्त हो, उसी प्रकार भोजन छादन ओर व्यवहार करें ( ओर ) करावें, अर्थात्‌ 
जितनो ज्ञधा हो, उस से कुछ न्‍्यून भोजन करें ( ओर ) मद्य मांसादि के सेवन से 


अलग रहें ।” 
(स० प्र०स० २ ) 


( ३ ) तीसरा उपदेश 

“माता, पिता ओर आचाय्य आदि अपने सन्‍्तानों तथा शिष्यों को ऐसा 
उपदेश करें किः--- 

“हे पुत्रों वा शिष्य लोगों ! हमारे जो सुचरित्र, अर्थात्‌ अच्छे काम हैं, तुम 
लोग उन्हीं का ग्रहण करो, किन्तु हमारे बुरे कामों को कभी नहीं। जो हमारे बीच में 
विद्वान ओर त्रह्म के जानने वाले धर्मात्मा मनुष्य हैं, उन्हीं के बचनों में विश्वास 
करो, ओर उन को प्रीति वा अप्रीति से, श्री वा लज्जा से, भय अथवा प्रतिज्ञा से, 
सदा दान देते रहो, तथा विद्या दान सदा करते जाओ ।? 

( ऋगै्ेदादि भाष्य भूमिका, वेदोक्त-धर्म विषय ) 
छोटे अपने वड़ों की सेवा कैसे करें १ 

पुत्र, पोत्र, स्त्री, भृत्य आदि के प्रति यह आज्ञा है कि: -- 

“उन सब (अथोत्‌ पिता, पितामडादि, माता, मातामहादि, आचार्य्य वा अन्य 
आयु ओर ज्ञान से वृद्धों) के आत्माओं को यथा-योग्य सेवा से प्रसन्न किया करो । 
सेवा करने के पदाथ यह हैं:--।” 

“जो उत्तम २ जल, श्नेक विध रस, घी, दूध" “उत्तम २ अन्न'” 
उत्तम २ फल हैं, इन सब पदार्था' से उन की सेवा सदा करते रहो, जिस से उन का 
आत्मा प्रसन्न होके तुम लोगों को आशीकबांद देता रहे, कि उस से तुम लोग भी सदा 


प्रसन्न रहो ।” 
( पुनः पूर्वोक्त पुत्र, पौत्रादि यह कहँ कि:-- ) 


4 है22$ 8; पितू लोगो ! तुम सब हमारे अम्नत-रूप पदार्था' के भोगों से सदा 
सुखी रहो और जिस २ पदार्थे की तुम को अपमे लिये रच्छा हो, (और) जा २ हम 
लोग कर सकें, उस २ की सदा आज्ञा करते रहो । हम लोग मन बचन कमेप्त तुम्हारे 
सुख करनमेमें स्थित हैं | तुम लांग किसी प्रकार का दुःख मत पाओ। जैसे तुम लोगों 
ने बाल्यावस्था ओर ब्द्बाचर्य्याश्रम भें हम लोगों को सुख दिया है, वेसे हम को भी 
आप लोगों का प्रत्युपकार करना अवश्य चाहिये, जिस से हम को कृतघ्नता का दोष 
नप्राप्त हो ।” 
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( उपर्यक्त उपदेश यजुर्वेद, अध्याय २, मंत्र ३४ की व्याख्या में महषिने लिखा है ) 
( सम्पादक ) 
( पश्चमहायज्ञ विधि, पितृ यज्ञ ) 
ब्रह्म चये 


सच्चे ब्रह्म चय्य का लक्षण 
“जो सदा सत्याचार में प्रवृत्त, जितेन्द्रिय ओर जिनका वीये अधः स्खलित 
कभी न हो, उन्हीं का ब्रह्मचय्ये सच्चा ( होता है )।” 
( स७० प्र० स० ७ ) 
ब्रह्मचय्ये ही सुखों का मूल है 
(१) “जिस देश में इसी प्रकार विवाह की विधि श्रेष्ठ ओर त्रह्मचय्ये, 
विद्याभ्यास अधिक होता है, वह देश सुखी, ओर जिस देश में ब्रह्मचय्ये, विद्यागदण- 
रहित बाल्यावस्था ओर अयोग्यों फा विवाह होता है, वह देश दु:ख में डूब जाता है, 
क्योंकि ब्रह्मचग्ये विद्या के ग्रहण पूवक विवाह के सुशर ही से सब बातों का सुधार 
ओर बिगड़ने से विगाड़ होता है ।” 
( स० प्र० स० ७ ) 
(२) “ब्रह्मचय्ये संबन से यह बात होती है कि जब मनुष्य बाल्यावस्था में 
विवाह न करे, उपस्थ इन्द्रिय का संयम रखे, वेदादि शास्त्रों को पढ़ता पढ़ाता रहे, 
विवाह के पीछे भी ऋतुगामी बना रहे, ओर पर स्त्री गपनादि व्यभिचार को मन कमे 
बचन से त्याग देवे, तब दो प्रकार का बीय्ये, अर्थात्‌ बल बढ़ाता है, एक शरीर का, 
दूसरा बुद्धि का, उसके बढ़ने से मनुष्य अत्यन्त आनन्द में रहता है ।”” 
( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
( ३) “जिस देश में यथायोग्य ब्रह्मचय्य, विद्या ओर वेदोक्त धर्म का प्रचार 


होता है, वही देश सोभाग्यवान होता है ।” 
( स० प्र० स० ३ ) 


(४) “ब्रह्म चय्य जो कि सब आश्रमों का मुल है, उत्त के ठीक २ सुधरने से 
सब आश्रम सुगम और बिगड़ने से नष्ट हो जाते हैं ।” 
( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, वर्णाश्रम विषय ) 


ब्रह्म चय्य अधिक से अधिक कितना होना चाहिये ! 
४७३- वें वष से आगे पुरुष ओर २७ वें बषे से आगे सत्री को त्रह्मचय्य न 
रखना चाहिये, परन्तु यह नियम विवाह करने वाले पुरुष ओर स््ियों का है ओर 
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जो विवाह करना ही न चाहें, वे मरण पयन्त ब्रह्मचारी रह सकें,तो भले ही रहें, परन्तु 
यह काम पूण विद्यावाले, जितेन्द्रिय ओर निर्दोष योगी स्त्री और पुरुष का है। यह 
बड़ा कठिन काम है कि जो कामके वेग को थाम के इन्द्रियों को अपने वशमें रखना | 
( स० प्र० स० ३ ) 
ब्रह्म चारी के लिये नियम 
( १ ) “ब्ह्मचारी ओर ब्रह्मचारिणी मद्य, माँस, गन्ध, माला, रस, खी ओर 
पुरुष फा संग, सब खटाई, प्राणियों की हिंसा, श्रद्गो का मदन, बिना निमित्त 
उपस्थेन्द्रिय का स्पश, आंखों में अज्जन, जूते ओर छुत्र का धारण, काम, क्रोध, 
ज्ञोभ, मोह, भय, शोक, ईर्ष्या, देश, नाच, गान और बाजा बजाना, यूत, जिस 
किसी की कथा, निनन्‍्दा, मिथ्याभाषण, स्त्रियों का दशन, आश्रय, दूसरे की हानि 
आदि कुकर्मा' को सदा छोड़ देवें ।” 
“सत्र एकाकी सोवे, वीये सखलित कभी न करे, जो कामना से वीये 
ह्ललित कर दे तो जानो कि अपने त्रह्मचये-त्रत का नाश कर दिया ।” 
, ( सत्याथ प्रकाश सं० ३ ) 
(२ ) “जहां विषयों वा अधमे की चर्चा भी होती हो, वहां ( ब्रह्मचारी ) 
कभी खड़े भी न रहें । भोजन छादन ऐसी रीति से करें कि जिससे कभी रोग, वीये 
हानि, वा प्रमाद न बढ़े। जो बुद्धि के नाश करने हारे नशा के पदाथ हों, उनको 
ग्रहण कभी न करें ।” 
( व्यवहार भानुः ) 
दाने 
कृपात्र को दान देना कसा होता है ! 
“जैसे पत्थर की नोका में बैठ के जल में तरने वाला डूब जाता है, बेसे ही 
अज्ञानी दाता और ग्रहीता दोनों अधोगति अर्थात्‌ दुःख को प्राप्त होते हैं ।” 
( सत्याथप्रकाश स० ७ ) 
क्या दान देते समय सदेव सुपात्र कुपात्र का विचार करना चाहिये ९ 
“ ( हां ) परन्तु दुर्भि्ञादि आपत्काल में अन्न, जल, वस्त्र ओर ओषध, पथ्य, 
स्थान के अविकारी सव प्राग्पी मात्र हो सकते हैं ।” 
( सत्याथ ,प्रकाश स० ११ ) 
क्या ब्राह्मण दान से अपनी जीविका करें ! 
जाह्मणों के कृतेव्य कर्मा' का वणन करते हुए ऋषिबर लिखते हैं:--- 
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“तीन कम ( अर्थात ) पढ़ाना, यज्ञ कराना, दान लेना जीबिका हैं, परन्तु 
“प्रतिग्रह: प्रत्यवर:” | ( मनु० ) 
जो दान लेना है, वह नीच कम है, परन्तु पढ़ाके और यज्ञ कराके जीविका 
करनी उत्तम है।” 
( संस्कार विधि, ग्ृहस्थाभ्रम ) 
नोट-- यहां जो यज्ञ कराके जीविका करने का विधान है भौर दान लेना नीच कम 
कहा गया है, इससे ज्ञात होता है कि यज्ञ में प्राप्त हुई दक्षिणा की गणना “दान” में 
मदीं की गईं हे । 
( सम्पादक ) 


अतिथि 


अतिथि कौन होता है ! 

(१)०“जो मनुष्य पूर्ण विद्वान, परोपकारी, जितेन्द्रिय, धर्मात्मा, सत्य- 
वादी, छलकपट रहित ओर नित्य भ्रमण करके विद्या धर्म का अ्रचार ओर अविद्या 
अधमे की निवृत्ति सदा करते रहते हैं उनको “अतिथि” कहते हैं ।” 

(२) “ओर “अतिथि” वह कहाता है कि जिसके आने जाने फी कोई 
तिथि दिन निश्चित न हो ।” 

( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, पश्चमहायज्ञ विषय ) 

( ३ ) “जिसकी आने ओर जाने में कोई भी निश्चित तिथि न हो, तथा जो 
विद्वान होकर सवत्र श्रभण करके ग्रभ्नोत्तर के उपदेश से सत्र जीवों का उपकार 
करता है उसको “अतिथि” कहते हैं।” 

( आर्यादृश्य रत्नमाज्ना ) 


अतिथि से पूव नहीं खाना चाहिये ! 
..._ संस्कार विधि, संन्यास प्रकरण में अथववेद के मन्त्र १७, कांड ६ की 
व्याख्या करते हुये ऋषिवर लिखते हैं कि:-- 
४इसलिये जिस ग्ृहस्थ के समीप अतिथि उपस्थित द्वोवे, उसको पूव जिमा 


फर पश्चात्‌ भोजन करना अत्युचित है।” 
किस २ के घर का अन्न अतिथि को नहीं खाना चाहिये १ 


५कुम्द्ार तथा गाड़ी से जीविका करने हारे, धोबी तथा मद्य को निकाल कर 
बचने हारे, वेश्या, भड़आ, भांड, दूसरे की नकल ( उतारने वाले > अरथात्‌ पाषाण 
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मूर्तियों के पूजक ( पुजारी ) आदि और अन्यायकारी राजा, उनके अन्न आदि 
ग्रहण अतिथि लोग कभी न करें।” 
( संस्कार विधि गृह्राश्रम संस्कार, मनु अध्याय ७ 
कोक ८४ की व्याख्या में ) 
शिक्षा ( एताटबा0ा ) 
“शिक्षा” का उद्देश्य क्या होना चाहिये ! 
(१) “जिससे विद्या, सभ्यता, धर्मात्मता, जितेन्द्रियतादि की बढ़ती होवे, और 


अविद्यादि दोष छूटें, उसको “शिक्षा” कहते हैं ।” 
( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 


“विद्या का यही फन्न है कि जो मनुष्य को धार्मिक्र होना अवश्य है। जिस 
ने विद्या के प्रकाश से अच्छा जानकर न क्रिया ओर बुरा जान कर न छोड़ा, तो 
क्या वह चोर के समान नहीं हैं ? क्‍योंकि जैसे चोर भी चोरी को बुरी जानता 
हुआ करता ओर खाहूकारो को अच्छी जानके भो नहीं करता, वैध्वा ही जो पढ़ के 
भी अधम को नहीं छोड़ता ओर धम को नदीं करने हारा भनुष्य है।” 

( व्यवहार भानु ) 
वर्णोच्चारण की शिक्षा का आरम्भ घर में होना चाहिये 

(२) “जब पाँच २ वे के लड़का लड़की हों, तब ( माता पिता ) उन्हें देव- 
नागरी अन्ञरों का अभ्यास कराबं, अन्य देशीय भाषाओं का भी (अभ्यास करावें) ।” 

( सत्याथप्रकाश स० २ ) 
बच्चों की शिक्षा का आरम्भ किप्त प्रकार हो ! 

“जन्म से ५ वें वष तक बालकों का माता, छूटे बषे से ८ वें व्धतक पिता 
शिक्षा करे और ६ वें ब्ष के आरम्भ में द्विज अपने सनन्‍्तानों का उपनयन करके 
आचार्य-कुल में अर्थात्‌ जद्दां पूर्ण विद्वान ओर पूर्ण विदुपी स्त्री शिक्षा और विद्या 
दान करने वाली हों, वहां लड़के ओर लड़कियों को भेज दें ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० २ ) 
नोट--उपर्यक्त तीन शिक्षक ही आदर्श जीवन बनाने का एक मात्र साधन हैं। 
इसकी ज्याख्या महृषि आगे इस प्रकार से करते हैं । 


तीन शिक्षक 
“जब तीन उत्तम शिक्षक अर्थात एक माता, दूसरा पिता' और तीखरा 
आचार्य होवे, तभी मनुष्य ज्ञानवान द्ोता है। वद कुल धन्य और वह सनन्‍्तान 


( सम्पादक ) 
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बड़ा भाग्यवान्‌ ( है) जिधके माता ओर पिता धामिक विद्वान हों । जितना माता से 
सन्‍्तानों को उपदेश ओर उपकार पहुँचता है, उतना किसी से नहीं। जैसे माता 
सनन्‍्तानों पर प्रेम और उनका हित चाहती है, उतना अन्य कोई नहीं करता********* 
घन्य वह माता है कि जो गर्भावान से लेके जब तक पूरी विद्या न हो, तब तक 
सुशीलता का उपदेश करे।” 
( स० प्र० स० २ ) 
विद्यालय कहाँ पर हों ! 

(१ ) “विद्या पढ़ने का स्थान एकान्त देश में होना चाहिय ओर वे लड़के 

ओर लड़कियों की पाठशाला दो कोस एक दूसरे से दूर होनी चाहिये ।” 
( स॒० प्र ० स० ३ ) 
(२) पाठशालाओं से एक योजन, अथांत्‌ चार कोस दूर ग्राम वा नगर रहे” । 
( स० प्र० स० ३ ) 


विद्यार्थियों के भोनन छादन का प्रबन्ध किस प्रकार हो 

“सबको तुल्य वस्त्र, ( तुल्य ) खान पान ( ओर तुल्य ) आसन दिये जाय॑। 
चाहे वह राजकुमार वा राजकुमारी ( ही ) हों, चाहे दरिद्र के सन्‍तान हों, सबका 
तपस्वी होना चाहिये ।” 

उनके माता पिता अपने सन्‍्तानों से, वा सन्‍्तान अपन माता पिताश्रों से न 
मिल सके ओर न किसी प्रकार का पत्र व्यवहार एक दूसरे से कर सकें, जिससे 
संसार चिन्ता से रहित होकर केबल विद्या पढ़ने की चिन्ता रखें । जब भ्रमण करने 
को जावें, तब उनके साथ अध्यापक रहें, जिस से किसी प्रकार को कुचेष्टा न कर 


सकें ओर न आलस्य प्रमाद्‌ करें ।” 
( स७ प्र० स० ३ ) 


( ५0-९000860॥ ) 
क्या लड़के लड़कियों का संयुक्त ( ४९0 ) विद्यालय हो ! 
( १) “इसलिये ( जब ) आठ वध के हों, तभो लड़कों को लड़कों की और 
लेड़कियों को लड़कियों की पाठशाला में भेज देवें ।” 
(२) “द्विज अपने घर में लड़कों का यज्ञोपवीत ओर कन्याओं का भां 
यथायोग्य संस्कार करके, यथोर्त आचाय्य-कुल आँथत्‌ अपनी २ पाठशाला में 


मेजवदें !”? हे 
( स०७ प्र० स० ३ ) 
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(३ ) “स्रो और पुरुष, इन दोनों के विद्याभ्यास के लिये प्रथक्‌ २ आय 
विद्यालय, प्रत्येक स्थान में यथा सम्भव बनाये जावेंगे । ब्लियों की पाठशाला में 
अध्यापिका आदि का सब प्रबन्ध स्त्रियों द्वारा ही किया जावेगा और पुरुषों की 
पाठशाला में पुरुषों द्वारा, इससे विरुद्ध नहीं।” 

( मुम्बई नियम, संख्या २० ) 

(४ ) जो वहां अध्यापिका और अध्यापक पुरुष वा भृत्य अनुचर हों, वे 
कन्याओं की पाठशाला में सत्र श्री ओर पुरुषों की पाठशाला में पुरुष रहें । स्त्रियों 
की पाठशाला में पांच वप का लड़का ओर पुरुषों की पाठशाला में पाँच वर्ष की 
लड़की भी न जाने पावे, अर्थात्‌ जब तक वे ब्रह्मचारी वा त्रह्मचारिणी रहें, तब तक 
स्त्री वा पुरुष का दशन, रपशन, एकानन्‍्त सेवन, भाषण, विषय कथा, परस्पर क्रोड़ा, 
विषय का ध्यान, ओर सद्भ | इन आठ प्रकार के मेथुनों से अलग रहें, ओर अध्यापक 
लाग उनको इन बातों से बचावें, जिस से उत्तम विद्या, शिक्षा, शील, स्वभाव, शरीर 
ओर आत्मा से बल युक्त हो के आनन्द को नित्य बढ़ा सकें ।” 

( स० प्र० स० ३ ) 


पाने वाले अध्यपक और आचाय्य कैसे हों ! 

(१) “जो अध्यापक पुरुष वा सत्री दुष्टाचरी हों, उनसे शिक्षा न दिलाबें, 
किन्तु जो पूर्ण-विद्या-युक्त ( ओर ) धार्मिक हों, वे ही पढ़ने और शिक्षा देने ( के ) 
योग्य हैं ।” 

( स॒० प्र० स० ३ ) 
नोट:--लंड़के लड़कियों के चरित्र निर्माण के लिये अध्यापकों का केवल विद्वान्‌ होना 
ही पर्य्याप्त नहीं है, किन्तु उनका धामिक होना भी अत्यावश्यक हैं, क्योंकि धर्म से विहीन 


विद्वान भी संसार के लिये हानिकारक हुआ करता है । 
( सम्पादक ) 


( १२) आचाय्य-कुल के लिये “आचाय्य” जिस प्रकार होना चाहिये, उसके 
लक्षण महर्षि ने इस प्रकार वर्णन किये हैं:-- 

« आचाय्य उसको कहते हैं कि जो साज्भोपाड्ड़ वेदों के शब्द, अथ, सम्बन्धी 
ओर क्रिया का जानने हारा, छुल-कपट रहित आति प्रेम से सत्र को बिद्या का 
दाता, परोपकारी, तन, मन और धन से सबको सुख बढ़ाने में जो तत्पर, महाशय, 
पक्षपात किसी का न करे ओर सत्योपदेश सबका हितेषी, धर्मात्मा और 


तन्द्रिय होवे ।”” फुटनोद 
ओर जितेन्द्रिय होने । ( संस्कार विधि, उपनयन, फुटनोड ) 
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(३ ) “जो श्रेष्ठ आचार को ग्रहण कराके सब विद्याओं को पढ़ा देवे, उसे 


को “आचाय्य” कहते हैं ।” हि 
( आर्य्योदिश्य रत्नमाला ) 


(४ ) “आधचाय्य उसको कहते हैं कि जो अध्त्याचार को छुड़काके सत्याचार 
का ओर अनर्था को छूड़ा के अर्था' का ग्रहण कराके ज्ञान को बढ़ा देता है।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, व्णो श्रम विषय ) 
(५) जो विद्यार्थियों को अत्यन्त प्रेम से धमयुक्त व्यवहार की शिक्षा-पूवक 
विद्या होने के लिये तन, मन ओर घन से अयर्न को, उसको “आचार्य” कहते हैं ।” 
( व्यवहार भानुः ) 
(६) जो सांड्रोपाज्ञ वेद विद्याओं का अध्यापक, सत्याचार का ग्रहण, और 
मिथ्याचार का त्याग करावे वह “आचाये कहाता है ।”? 
( स्वमन्तव्यामंतव्य ) 
अनिवार्य शिक्षा अर्थात्‌ लाजपी तलीम ((0॥॥ 9॥| 80 0॥८ 0) 
(१) “( ऐसा ) राज नियम ओर जाति नियम होना चाहिये कि पाँचवें वा 
आठवें बष से आगे कोई अपने लड़के वा लड़कियों को घर में न रख सके। पाठ- 
शाला में अवश्य भेज देवे, जो न भेजे, ( तो ) वह दृण्डनीय हो ।” 
(स० श्र० स० ३ ) 
(२) “राजा को योग्य है कि सब कन्या ओर लड़कों को उक्त समय से उक्त 
समय तक त्रह्मचय्ये में रख के विद्वान कराना, जो कोई इस आज्ञा को न माने, तो 
उसके माता पिता को दण्ड देना, अथोत्‌ राजा को आज्ञा से आठ वर्ष के पश्चात्‌ 
लडका वा लड़की किसी के घर में न रहने पावें, किन्तु आचाय-कुन्न में रहें, जब तक 
समावतेन का समय न आवे, तव तक विवाह न होने पावे |” 
ह ( स० प्र० स० ३) 


समावर्तन के समय कितने प्रकार के स्नातक ( 6'90॥4/25 ) होते हैं 
“विद्या स्नातक, बुत स्नातक, तथा विद्यात्रत स्नातक ये तीन प्रकार के स्नातक 


होते हे |” 


( संस्कार विधि, समावतंन संस्कार ) 
तीन प्रकार के स्नातकों के लक्षण क्या हैं ! 
“जो केवल विद्या को समाप्त, तथा त्रह्मचये बुत को न समाप्त करके स्नास . 
करता है, वह विद्या स्नातक, जो त्रह्मचये बुत को समाप्त, तथा विद्या को न समाप्त 
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करके स्नान करता है, वह व्रतस्नातक, ओर जो विद्या तथा न्रह्मचये बुन दोनों को 
समाप्त करके स्नान करता है, वह विद्या-प्त स्नातक कहाता है ।” 


“इस कारण वेद को समाप्ति और 3८ (अड्रतालीस) वष का त्रह्मचये समाप्त 
करके ब्रह्मचारी विद्या व्रत स्नान करे।” 
( संस्कार विधि, समावतन ) 


संस्कृत और अंग्रेजी साथ २ पढ़नी चाहिये । 


“पाठशाला में संस्क्रत का काम ठीक २ होना चाहिये। जेसे मिशन स्कूलों में 
लड़के अपने अन्य स्वार्थ सिद्धि के लिये बाईबल सुन लेते हैं. ओर कुछ ध्यान नहीं 
देते, वैसे जो संस्क्रत सुन लिया, तो क्या लाभ होगा ? इस पाठशालों में मुख्य संस्कृत, 
जो मात भाषा है, उसकी ही वृद्धि होनी चाहिये। वरन फ़ारसी का होना कुछ आव- 
श्यक नहीं | केवल संस्कृत ओर राज भाषा अंग्रेज़ी, दो ही का पठन पाठन होना 
आवश्यक है, सो आधे २ समय दोनों जारी रहें और दोनों की परीक्षा भी माहवार 
बड़ी सावधानी और हृढ नियम के साथ हुआ करे और दोनों की ही भ्रपेज्ञा से कक्षा 
वा नम्बर की वृद्धि विद्यार्थियों की हुआ करे । और हम को सेव परीक्षा पत्र भेजा 
करो । विरोष कर संस्कृत के विद्यार्थियों के माहवार पठन का व्यौरा ओर किप्त कक्षा 
में कौन २ पुस्तकें पढ़।ई जाती हैं । कितनी २ हुई, यह सब सूचना दिया करें |” 

( महर्षि का पत्र, ति० आषाद़ वदी ६, सम्बत्‌ १६३८, 
ता० १७ जून १८८१ ई० अजमेर से, 
श्री बाबू दुर्गाप्रसाद जी के नाम ) 


हमेशा ऋषि-क॒त ग्रन्थों को ही पढ़ना चाहिये 

(१) “ऋषि-प्रणीत ग्रन्थों को इसलिये पढ़ना चाहिये कि वे ( ऋषि ) बड़े, 
बिद्वान्‌ , सब शास्त्र वित्‌ ओर धमात्मा थे, ओर अनृषि, अर्थात्‌ जो अल्प शाख्र पढ़े 
हैं, और जिनका आत्मा पक्षपात सहित है, उनके बनाये हुए ग्रन्थ भी वैसे ही हैं ।” 

(२५) “जो महाशय महर्षि लोगों ने सहजता से महान्‌ विषय अपने ग्रन्थों 
में प्रकाशित किया है, वैसा इन क्ष॒द्र-आशय मनुष्यों के कल्वित ग्रन्थों में क्योंकर हो 
सकता है ? महर्षि लोगों का आशय, जहाँ तक हो सके, वहाँ तक सुगम ओर जिसके 
प्रहण में समय थोड़ा लगे, इस प्रकार का होता है, और क्षुद्राशय लोगों की मनसा 
ऐसी होती है, कि जहाँ तक बने, वहाँ तक कठिन रचना करनी, जिस को बडे परि- 
श्रम से पढ़के अल्प लाभ उठा सकें, जसे पद्दाड़ का खोदना ( ओर ) कोडी का लाभ 
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होना। ओर आप ग्रन्थों का पढ़ना ऐसा है कि जेसा एक गोता लगाना ( और ) 
बहुमूल्य मोतियों का पाना ।” 
( स० प्र० स० ३ ) 
(३) “आजकल के अनाष नवीन ग्रन्थों के पढ़ने ओर प्राकृत भाषा वालों 
ने ऋषि-प्रणीत ग्रन्थ न पढ़ कर नवीन क्षुद्रवुद्धि कल्पित संस्क्रत और भाषाश्रों के 
ग्रन्थ पढ़कर एक दूसरे की निन्दा में तत्पर हो के भूठा झगड़ा मचाया है, इनका 
कथन बुद्धिमानों के वा अन्य के मानने योग्य नहीं ।” 
( स० ग्र० स० ८ ) 
ऋषि-क॒त ग्रन्थ भी वेदाधीन होने ही से प्रमाण हैं 
“इन में ( अर्थात ऋषि-कृत ग्रन्थों में ) भी जो २ वेद विरुद्ध प्रतीत हो, उस २ 
को छोड़ देना, क्योंकि वेद इश्वर कृत होने से निश्रान्त स्वतः, प्रमाण, अर्थात्‌ वेद का 
प्रमाण वेद ही थे होता है। ब्राह्मणादि सब ग्रन्थ परतः प्रमाण, अर्थात्‌ इन के 
प्रमाण वेदाघोन है ।” 
( स० प्र० स०३ ) 
परित्याग के योग्य कौन से ग्रन्थ हैं ! 
“अब जो परित्याग के योग्य ग्रन्थ हैं, उनका परिगणन संक्षेप से किया जाता 
है, अथाव जो २ नीचे ग्रन्थ लिबेंगे, वह २ जाल ग्रन्थ समझना चाहिये: -- 


व्याकरण, 

“कातन्त्र, सारस्वत, चन्द्रिका, मुग्ध बोध, कोमुदी, शेखर, मनोरमादि ।” 
कोश, 

“अमरकोशादि” 
छनन्‍्दाग्रन्प, 

“धवृत्तरत्नाकरादि” 
शिक्षा, 

“अथ शिक्षा प्रवच्यामसि पागिनीय॑ मतं यथा, इत्यादि” 
ज्योतिष, 

“शीघ्र बोध, मुहत्ते चिन्तामणि” 
काव्य, 


“नायका भेद, कुवलयानन्द, रघुवंश, माघ, किराताजु नीयादि” 
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मीमांसा, 

“घम सिन्धु, बुताकादि” 
वेशेषिक, 

“तक संग्रहादि” 
न्याय, 

“जागदीशी आदि” 
योग, 

“हट प्रदीपिकादि” 
सांख्य, 

'सांख्य तत्व कोमुद्यादि” 
बेदान्त, 

“योगवासिष्ठ पद्नदश्यादि” 
वेद्यक, 

शारद्रधरादि” 
स्मृति, 

“मनुस्म॒ति के प्रत्ञिपत छोक ओर अन्य सब स्मृति” 
अन्य, 

“सब तनत्र ग्रन्थ, सब पुराण, सब्र उप-पुगण,तुलसीदास-क्ृत भाषा-रामायग, 
रुक्मिणी मड्अलादि” 

नोटः--इन ( अर्थात्‌ उपर्यक्त ) ग्रन्थों में 'थोड़ा सत्य तो हे, परन्तु इसके साथ 
बहुत सा असत्य भी है ***'* “जैसे अत्युत्तम अञ्न विष से युक्त होने से छोड़ने योग्य 
होता है, वैसे यह ब्रन्थ ( भी छोड़ने योग्य ) हैं ।” 

( स० प्र० स० ३ ) 
पढ़ना हमेशा अथेज्ञान सहित होना चाहिये 

(१) “जो वेद को स्वर और पाठमात्र पढ़ के अथे नहीं जानता, वह जैसा वृक्त, 
डाली, पत्ते, फल, फूल और अन्य पशु, धान्य आदि का भार उठाता है, वैसे ( बह 
मनुष्य भी ) भारवाह अर्थात्‌ भार को उठाने वाला है और जो वेद को पद्ता ओर 

७ 

उनका यथावत्‌ अर्थ जानता है, वही सम्पू्ण आनन्द को प्राप्त हो के देहान्त के 
पश्चात्‌ ज्ञान से पापों को छोड़, पवित्र धर्मांचरण के प्रताप से सवानन्द को प्राप्त 


होता है । 
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अविद्वान लोग इस विद्या वाणी के रहस्य को नहीं जान सकते; किन्तु जो 
शब्द, अर्थ ओर सम्बन्ध का जानने वाला है, उसके लिये विद्या ( ऐसी है ) जैसे 
सुन्दर वस्त्र, आभूषण धारण करती अपने पति को कामना करती हुई स्त्री अपना 
शरीर ओर स्वरूप का प्रकाश पति के सामने करती है, वैपे विद्या, विद्वान के लिये 
अपने स्वरूप का प्रकाश कराती है, अविद्वानों के लिये नहीं ।” 


“उस ब्रह्म को जो नहीं जानता, बह ऋग्वेदादि से क्‍या कुछ सुख का प्राप्त हो 
सकता है ? नहीं, नहीं | किन्तु जो वेदों को पढ़के धर्मात्मा योगी होकर उस ब्रह्म 
को जानते हैं, वह सब परमेश्वर में स्थित होके मुक्ति-रूपी परमानन्द्‌ को पाप्त हाते 
हैं, इसलिये जो कुछ पढ़ना वा पढ़ाना हो, बह अथेज्ञान सहित चाहिये ।! 

( सत्याथ्थप्रकाश स० ३ ' 


(२) “अथज्ञान के बिना पढ़े कोई भी उत्तम फज्न को प्राप्त नहीं हासकता ।” 

(३) “परन्तु कुछ भी नहीं पढ़ने वाले मे तो पाठ-प्रात्र जानने वाला ही श्रेष्ठ 
€ | जो वेदों को अथे सहित यथाबत्‌ पढ़ के शुभ गुणों को ग्रहण ओर उत्तम कर्मों 
को करता है, बद्दी सबसे उत्तम होता है **१” 

(७) “परन्तु जो कोई पाठ-मात्र ही पढ़ता है. वह उत्तन सुख को प्राप्त कभी 
नहीं हो सकता | इस कारण से जा कुछ पढ़ें सा अथ ज्ञान पूबेक ही पढ़े '***** ,, 

(५) “ओर जो अथ का जानने वाला है, वह अब से बचकर, धर्मात्मा हा 
के, जन्म मरण-रूप दुःख का त्याग करके, सम्पूण सु का प्राप्त हाता है, क्योंकि 
जो ज्ञान से पत्रित्रात्मा होता है. बह सब दुःख रहित होके भाक्ष सुख का प्राप्त हाता 
है । इसी कारण वेदादि शास्त्रों को अथ ज्ञान सहित पढ़ना चाहिये।' 

(६) “जो मनुष्य केबल पाठ मात्र ही पठन किया करता है, उसका वह 
पढ़ना अन्धकार रूप होता है। जैसे अग्नि के बिना सूखे ईंघन में दाद आर प्रकाश 
नहीं होता, वैसे हो अथ-ज्ञान के बिना अध्ययन भी ज्ञान-+काश रहित हाता है, 
यह पढ़ना अविद्या रूप अन्धकार का नाश कभी नहीं कर सकता ।”! 


(७) “बिद्वान्‌ ओर अबविद्वान्‌ का यही लक्षण है कि जिस किस को पढ़ 
सुन के भी शब्द, अथ ओर सम्बन्ध का यथाथ ज्ञान न हो, वह मुख अथात्‌ 
अबविद्वान है ओर जो मनुष्य शब्द, अथे, सम्बन्ध तथा विद्या के प्रयाजन को 
यथावत्‌ जान ले, वह पूण बिद्वान्‌ कह्ाता है| ऐसे ही श्रेष्ठ पुरुष का विद्या के स्वरूप 
के ज्ञान से परमानन्द रूप फल भी होता है ।” 6 


दयानन्द सिद्धान्त भास्कर [ ६६ 


(८) “विद्वान नाम उसका है जो कि अर्थ सहित विद्या को पढके 
वैसा ही आचरण करे, कि जिससे धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष और परमेश्वर की प्राप्ति 
यथाबत हो सके । इसी को स्थिरपीत कहते हैं। ऐसा जो विद्वान्‌ है, वह संसार को 
सुख देने बाला होता है, उसको कोई भी मनुष्य दु:ख नहीं दे सकता, क्योंकि जिस 
के हृदय में विद्यारूप सूर्य प्रकाशित हो रहा है, उसको दुःख रूप चोर दुःख कभी 
नहीं दे सकता ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, पठन पाठन विषय ) 

(६) “जो मनुष्य अथ को समझे बिना अध्ययन वा श्रवण करते हैं, उनका 
सब परिश्रम निष्फल होता है ।” 

( ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 


विवाह 
विवाह किसे कहते हैं ! 
“जो नियमपूर्वक, प्रसिद्ध से (' और ) अपनी इच्छा करके पाणिग्रहण करना 
(है), वह बिवाह कहाता है ।” 
( स्वमन्तव्यासन्तठय ) 
कोन गहाश्रम में प्रवेश करे १ 
«८ मनु ३-२ की व्याख्या में ) यथावत्‌ ब्रह्मचय्य॑ में--आचार्यानुकूल वत्तकर 
धम से चारों, तीन वा दो, अथवा एक वेद को साज्ञोपाज्ञ पढ़ के जिसका ब्रद्मचर्य 
खण्डित न हुआ हो, वह पुरुष वा स्त्री गृहाश्रम में प्रवेश करे ।” 
( सत्याथंप्रकाश स० ४ ) 


कौन ग्रहाश्रम के अयोग्य है ? 
( मनु० ३। ७६ का प्रमाण देकर ) 
“जो ग्रहाश्रम दुर्बलेन्द्रिय अर्थात्‌ भीरु ओर निबेल पुरुषों से धारण करने 
(के) अयोग्य है, उसको अच्छे प्रकार घारण करे ।” 
(स० प्र० स० ७ ) 
कब विवाह करे जिसमें सन्‍्तान उत्तम उत्पन्न हो ९ 
“क्योंकि सोलहदें वर्ष ( लड़की के ) के पश्चात चौबीसबें वर्ष पर्यनत विवाह 
होने से पुरुष का वीय परिपक्व, शरीर बलिए्ठ ओर स्त्री का गर्भाशय पूण ओर 


शरीर भी बलयुक्त होने से सन्तान उत्तम होते हैं ।” है 
( सत्याथेप्रकाश स० ७ ) 
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कन्या को कब अपना विवाह करना चाहिये १ 
८( मनु० ६-६ ) कन्या रजस्वला हुए पीछे तीन वर्ष पय॑ैन्त पति की खोज 
करके अपने तुल्य पति को प्राप्त होवे, जो प्रतिमास रजोदर्शन होता है, तो तीन वर्ष 
में ३६ बार रजस्वला हुए पश्चात्‌ विवाह करना योग्य है, इससे पूव नहीं ।” 
( स० प्र० स० ७ ) 


यदि कन्या को सुयोग्य वर न मिले तो क्‍या करे ! 

“चाहे मरण पयेन्त कन्या पिता के घर में बिना विवाह के बेठी भी रहे, परन्तु 
गुणहीन, असदृश ( और ) दुष्ट पुरुष के साथ कन्या का विवाह कभी न करे ओर 
वर-कन्या भी अपने अआ्राप स्वसहृश के साथ ही विवाह करें।” 

( संस्कार विधि, विवाह संस्कार ) 
वर-वधु की आयु में कितना अन्तर होना चाहिये * 

“ञ्ली की आयु से वर की आयु न्यून से न्यून इ्योढ़ी ओर अधिक से अधिक 
दूनी होनी चाहिये ।” 

( संस्कार विधि, विवाह संस्कार ) 


विवाह माता-पिता के अधीन होना चाहिये या लड़का-लड़की के अधीन १ 


(१) “लड़का-लडको के अधीन विवाह होना उत्तम है, जो माता-पिता विवाह 
करना कभी विचारें, तो भी लड़का-लड्की की प्रसन्नता बिना न होना चाहिये, क्‍्यों- 
कि एक दूसरे की प्रसन्नता से विवाह होने में विरोध बहुत कम होता ( है) और 
सनन्‍्तान उत्तम होते हैं। अप्रसन्नता के विवाह में नित्य क्रेश ही रहता है ।” 

( स० प्र० स० ७ ) 

(२) जब से'''********* बाल्यावस्था में पराधीन, अर्थात्‌ माता-पिता के 
आधीन विवाद होने लगा, तब से क्रमशः आर्यावत्त देश को हानि होती चली 


आई है ।” 
( स० प्र० स० ७ ) 
लड़का ओर लड़की एक दूसरी की परीक्षा कैसे करे' ? 
(१) जब स््री-पुरुष विवाह करना चाहें, तो विद्या, विनय, शील, रूप, भायु, 


बल, कुल, शरीर का प्रमाणादि यथायोग्य होना चाहिये | 
( स० प्र० स० ७ ) 


(२) बधु ओर वर की आयु, कुल, वास्तव्य स्थान, शरोर और स्वभाव की 
परीक्षा अवश्य करें, अर्थात दोनों सज्ञान ओर विवाह की इच्छा करने वाले हों |” 
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( ३) “अब वधु बर एक दूसरे के गुण, कमे और स्वभाव की परीक्षा इस 
प्रकार करे;-- 

दोनों का तुल्य शील, समान बुद्धि, समान आंचार, समान रूपादि गुण, 
अहिंसकता, सत्यमधुभाषण, कृतज्ञता, दयालुता, अहड्कार, मत्सर, ईर्ष्या, काम, क्रोध, 
निर्लोभिता, देश का सुधार, विद्याग्रहण, सत्योपदेश करने में निर्भयता, उत्साह, 
कपट, द्यत, चोरी, मय मांसादि दोषों का त्याग, ग्रह कार्यो में आति चतुरता हो ।” 

(४ ) जब विवाह करने का समय निश्चय हो चुके, तब कन्या चतुर पुरुषों 
से वर की ओर चतुर ख्तरियों से कन्या की परोक्षमें परीक्षा करावें, पश्चात्‌ उत्तम विद्वान 
स्त्री पुरुषों की सभा करके दोनों पररपर सम्वाद करें ।” 

( संस्कार विधि, विवाह संस्कार ) 
क्या विवाह से पहले खत्री पुरुष एकान्त में मिले १ 

“इसलिये यह निश्चय रखना चाहिये,कि कन्या ओर वर का विवोह के पूष 
एकान्त में मेल न होना चाहिये, क्‍योंकि युवाबस्था में स्त्री-पुरुष का एकान्त वास 
दूषण कारक होता है ।” 

“जब दोनों का निश्चय परस्पर विवाह करने का हो जाय, **' *** ** “तब 
जन अध्यापकों वा कन्या के माता पिता आदि भद्र पुरुषों के सामने, उन दोनों की 
आपस में बात चीत शाखाथ कराना ( चाहिये )।” 

( स० प्र० स० ७ ) 


कुमार ओर कुमारी का ही विवाह होना ठीक है 
५कुमार और कुमारी का ही विवाह होने में न्याय, ओर विधवा स्त्री के साथ 
कुमार पुरुष और कुमारी सत्री के साथ मृतस््रीक पुरुष विवाह होने में अन्याय 
अर्थात अधम है। जंसे विधवा ख्री के साथ ( कुमार ) पुरुष विवाह नहीं किया 
चाहता, वैसे ही विवाहित अर्थात श्री से समागम किये हुए पुरुष के स्मथ विवाह 


करने की इच्छा कुमारी भी न करेगी ।” 
( स० प्र० स०८ ४ ) 


( ॥ाप98९८ 0४श'आा5$ ॥'९९ 0ए० ) 
विवाह के स्थान पर “स्व॒ृतन्त्र प्रेम में क्या हानि हे ? 
४ ( विवाद के स्थान पर स्वतन्त्र प्रेम ) यह पश्मु पक्तियों का व्यवहार हैं, 
मनुष्यों का नहीं | जो मनुष्यों में विवाह का नियम न रहे, तो सब ग्रहाश्रम के अच्छे 
अच्छे व्यवहार नष्ट भ्रष्ट हो जाय॑ | कोई किसी की सेवा भी न करे ओर महाव्यभि- 
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चार बढ़कर सब ( लोग ) रोगी, निबेल ओर अल्पायु होकर शीघ्र २ मर जाय॑। 
कोई किसी से भय वा लज्जा न करे। वृद्धावस्था में कोई किसी की सेवा भी नहीं 
करे ओर महा व्यभिचार बढ़कर सब ( लोग ) रोगी, निवेश ओर अल्पायु होकर 
कुलों के कुल नष्ट हो जायं । कोई किसी के पदाथ का स्वामी वा दायभागी भी न हो 
सके ओर न किसी का किसी पदाथ पर दीघकाल पयन्त स्वत्व रहै, इत्यादि दोषों के 
निवारणाथ विवाह ही होना सवंथा योग्य है ।” 

( स० प्र०स० ७ ) 

विवाह अपने अपने वर्ण में होना चाहिये 

“८( विवाह ) अपने अपने वणण में ( होना चाहिये ) परन्तु वर्ण व्यवस्था 
गुण कर्मा' के अनुसार होनी चाहिये, जन्म मात्र से नहीं ।” 

( संस्कार विधि, विवाह संस्कार ) 
दूर विवाह के लाभ ओर निकट विवाह के दोष 

“दूरस्थ अर्थात्‌ जो अपने (पिता के ) गोत्र बा माता के कुल में निकट 
सम्बन्ध की न हो, उसी केन्या से वर का विवाह होना चाहिये ।” 

निकट ओर दूर विवाह करने में ( दोष ओर ) गुण यह हैं:-- 

/ १ ) “जेसी परोक्ष पदाथ में प्रीति होती है, वैसी प्रत्यक्ष में नहीं (होती)।” 

(२१) जो बालक बाल्यावस्था में निकट रहते हैं, परस्पर क्रोडा, लड़ाई ओर 
प्रेम करते, एक दूसरे के गुणदोष, स्वभाव या बाल्यावस्था के विपरीत आचरण 
जानते और जो नह्जे भी एक दूसरे को देखते हैं, उनका परस्पर विवाह होंने से प्रेम 
कभी नहीं हो सकता ।” 

(३ ) “जेसे पानी में पानी मिलने से विलक्षण गुण नहीं होता बैसे एक गोत्र 
पिठ वा मातृ कुल में विवाह होने में धातुओं के अद्ल बदल नहीं होने से उन्नति 
नहीं होती ।”” 

(७) जसे दूध में मिश्री वा शु ख्ययादि ओषधियों के योग होने से उत्तमता 
होती है, वैसे ही भिन्न गोत्र, मात पितृ कुल से प्रथक वत्तमान स्त्री पुरुषों का विवाह 
होना उत्तम है ।” 

(५) “जैसे एक देश में रोगी हो, बह दूसरे देश में वायु ओर खान-पान के 
बदलने से रोग-रहित होता है, वैसे ही दूसरे देशस्थों के विवाह होने में उत्त मता है [” 

(६ ) “निकट सम्बन्ध करने में, एक दूसरे के निकट होने में सुख दुःख का 
भाव ओर विगेध होना भी सम्भव है, दूर[देशस्थों में नहीं। और दूरस्थों के विवाह 
में दूर दूर प्रेम की डोरी लम्बी बढ़ जाती है, निकटस्थ विवाह में नहीं ।” 
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(७ ) दूर दूर देश के वत्तमान ओर पदार्था' की प्राप्ति भी दूर सम्बन्ध होने 

में सहजता सं हा सकती है, निकट विवाह होने में नहीं, इसलियेः-- 
दुद्विता दुर्हिता दूरे हिता दोग्घेवां ॥ निरुक्त ३। ७ 

कन्या का नाम दुहिता इस कारण से है कि इसका विवाह दूर देश में होने से 
हितकारी होता है, निकट रहने में नहीं |” 

(८) “कन्या के पितृकुल में दारिद्रयू होने का भी सम्भव है, क्योंकि जब 
जब कन्या पितृकुल में आवेगी, तब तब उसको कुछ न कुछ देना ही होगा।” 

( ६ ) “कोई निकट होने से एक दूसरे को अपने पितृकुल के सहाय का 
घमण्ड ओर जब कुछ भी दोनों में वेमनस्य होगा, तब स्त्री कट ही पिता के कुल में 
चली जायगी, एक दूसरे की निन्‍्दा अधिक होगो, ओर विरोध भी, क्‍योंकि प्राय: 
स्त्रियों का स्वभाव तीक्षण ओर म्रदु होता है। इत्यादि कारणों से पिता के एक गोत्र 
( ओर ) माता का छः पीढ़ी ओर समीप देश में विवाह करना उचित नहीं।” 

(स० प्र० स० ७ ) 
किन कुर्लो में विवाह नहों करना चाहिये ९ 

( मनु० ३।६। ) 

“चाह कितने ही घन, घान्य, गाय, अज्ञा, हाथो, घांडं, राज्य, श्री आदि से 
सम्रद्ध ये कुल हां, तो विवाह सम्बन्ध में निम्न लिखित दश कुलों का त्याग 
क्र 


ैँ 


न*्पं 


“जो कुल सत्य क्रिया से हीन (हों ) सत्पुरुषों से रहित (हों ), वदाध्यन 
से विमुख (हों ), शरीर पर बड़ेभ्वड़ लाम (हां ) अथवा बवासीर, क्षयी, दमा, 
खांसी, आमाशय, मिरगी,; श्वेवकुछ, और गलित-कुए युक्त हों, उन कुलों की कन्या 
वा बरके साथ विवाह होना न चाहिये, क्योंकि यह सब दुगुण और रोग विवाह 
करने वाल के कुल में भी प्रबिष्ट हो जाते हैं” 

( स० प्र०« स० ७ ) 
किस कन्या के साथ विवाह नहीं करना चाहिये 

( मनु० ३ । ८ ६) 

“न्न पीले वर्ण वाली, न अधिकाड्ली अ्थांत्‌ पुरुष से लम्षी, चोड़ी, अधिक 
बलवाली, न रोग-युक्ता, न लोम रहित, न बहुत लोम वाली. न बकवाद करने वाली 
न भूरे नेत्रवाली ।” 

धनक्षत्र अर्थात अश्विनी, भरणी, रोहिणी देई, खेती बाई, चित्तार आदि 
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नक्षत्र नाम वाली, तुलसिआ।, गेंदा, गुलाबी, चंपा, चमेली, आदि वृक्ष नाम वाली, 
गज्जञा, यमुना आदि नदी नाम वाली, चांडाली आदि अन्त्य नाम वाली, विंध्या, 
हिमालया, पावती आदि पत्रत नाम वाली, कोकिला, मैना, आदि पक्ती नाम वाली, 
नागी, भुजंगा आदि सपनाम वाली, माधोदासी, मीरादासी आदि प्रेष्य नाम वाली 
भीमकुंबरि, चण्डिक का, काली आदि भीषण नाम वाली कन्या के साथविवाह न 
करना चाहिये, क्योंकि यह नाम कुत्सित ओर अन्य पदार्था के भी हैं ।” 

( स० प्र० स० ७ ) 


क्या विवाह विषय में किसी राज्य व्यवस्था की भी जरूरत है 


(१) ( संस्क/र विधि गृहाश्रम संस्कार में अ० कां० १७ मू० २ सं० ६४७ 
की व्याख्या में ) 


“हे ( इन्द्र ) परमश्वय-युक्त विदन राजन्‌ ! आप ( इह ) इस संसार में 
( इमो ) इन स्त्री पुरुषों को समय पर विवाह करने की आज्ञा ओर ऐसी व्यवस्था 
दीजिये कि जिस से कोई स्त्री पुरुष पृष्ठ ८६-8३ में लिखे प्रमाण से पूर्व वा अन्यथा 
विवाह न कर सकें, वसे ( संनुद ) सबका प्रसिद्धि से प्रेरणा कीजिये, जिससे 
ब्रह्मचये-पूजेक शिक्षा को पाके ( दम्पती ) जाया और पति ( चक्रवाकेब ) चकवा 
चकवी के समान एक दूसरे से प्रमबद्ध रहें ओर गर्भाधान संस्कारोक्त विधि से 
( प्रजया ) उत्पन्न हुई प्रजां से ( रानो ) यह दोनों (स्वस्त को ) सुख युक्त हो के 
( विश्वम्‌ ) सम्पूर्ण १०० वष परय्येनत ( आयु: ) आयु को (व्यश्नुताम्‌ ) प्राप्त 
होवें ।” 

नोटः--यहां दो प्रकार की राज्य व्यवस्था का वर्णन है । एक तो यह कि कोई लड़का 
लड़की ब्रद्मचयं काल से पूर्व विवाह न करने पावें | यदि वे करें तो राज्यद्रड के भागी हों । 
और दूसरी व्यवः्था यह है कि स्त्री पुरुष चकवा चकवी की तरह प्रेमबद्ध रहें और बहु 
विवाह न कर सकें । 

( सम्पादक ) 

(२) ( राजा ) इस पर नित्य ध्यान रखे कि जहां तक बन सके। बहां तक 
घाल्यावस्था में विवाह न करने देवे | युवावस्था में भी बिना प्रसन्नतां के विवाह न 
करना कराना ओर न करने देना, ब्रह्म व का यथाबत्‌ सेवन करना, व्यभिचार और 
बहु विषाह को बन्द करे कि जिससे शरीर ओर आत्मा में पूणो बल सदा रहे |” 


( स* प्र० स० ६ ) 
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शहस्थाश्रम 


ग्रहस्थाश्रम ज्येप्ठाश्रम क्यों है ! 

मनु० ६ । ६०,३ । 99-95 

( १) “जैसे नदी ओर बड़े बड़े नद तब तक श्रमते ही रहते हैं जब तक 
(वे ) समुद्र को प्राप्त नहीं होते, बसे ग्रहस्थ ही के आश्रय से सब आश्रम स्थिर 
रहते हैं । बिना इस आश्रय के किसी आश्रम का कोई व्यवद्वार सिद्ध नहीं द्ोता ।” 

. (२) “जिससे त्रह्मचारी, बानरस्थ ओर सन्‍्यासी (इन ) तीन आश्रमों 
को दान ओर अन्नादि देके प्रतिदिन ग्रहस्थ ही धारण करता है, इस से ग्रहरथ 
ज्येष्ठा श्रम है, अथोात्‌ सब ठ्यवहारों में घुर्धर कहाता है, इसलिये (जो) मोक्ष 
ओर संसार के सुख को इच्छा करता है बढ़ प्रयत्न से गरहद्माश्रम का घारण करे।” 

(३ ) जितना कुड्ध व्यवहार संसार में है, उस का आधा ग्रद्माश्रम है। जो 
यह ग्रह्श्रम न होता, तो सन्‍्तानोत्पत्ति के न होने से ब्रह्मचये, बानप्रम्थ, और 
सनन्‍्यास आश्रम कहाँ से हो सकते ?” 

(४) जो कोई ग्रहाश्रम की निन्‍्द्ा करता है बही निनन्‍्द्नीय है और जो 


प्रशंसा करता है वही प्रशंसनीय है ।” 
( स० प्र० स० ४ ) 


नोट:--यहां पर मनु के प्रमाण को इसलिये उद्गत किया गया है, क्‍योंकि महर्षि को 
भी मान्य है और महषि के जीवन चरित्र | पाठ से भी विद्त होता है कि वह गृहस्थाश्रम 


को श्रेष्ठाअ्रम ही समभते थे । 
( सम्पादक ) 


वानसमर्थ आश्रम 

वानप्रस्थ कब बने १ 

( मनु० ६। २। ३, वा मनु० ६। ८ । २६ का हवाला देते हुए ) 

(१ ) “जब ग्रहस्थ के शिर के श्वेत केश ( हो जांय ) ओर त्वचा ढीली 
हो जाय ओर लड्के का लड़का भी हो गया हो, तव ( वह ) बन में जाके बसे ।” 

( स० प्र० स० ५) 

सब आम के आहार आर वस्त्रादि सब उत्तमोत्तम पदार्थों को छोड़, पुत्रों 
के पास स्ली को रख, वा अपने साथ लेके बन में निवास करे। ” 

“ब्रह्म चारी रहे, अर्थात्‌ अपनी स्री साथ हो, तथापि उस से विषय चेट्टा 


कुछ न करे।” 
( स० प्र० स० ५ ) 
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(२) वान प्रस्थाश्रम करने का समय ४० वर्ष के उपरान्त है । जब पुत्र का 
भी पुत्र हो जावे, तब अपनी स्त्री, पुत्र, भाई, बन्धु, पुत्र-वधु आदि को सब गृुहाश्रम 
की शिक्षा करके बन को ओर यात्रा फी तय्यारी करे | यदि स्त्री चले, तो साथ ले 
जावे, नहीं तो ज्येष्ठ पुत्र को सोप जावे कि इसको सेवा यथाबत्‌ किया करना ओर 
अपनी पत्नी को शिक्षा कर जावे कि तू सदा पुत्र आदि को धमे मार्ग में चलने 
के लिये ओर अंधर्म से हटाने के लिये शिक्षा करती रहना ।” 

( संस्कार विधि० वानप्रस्थ ) 
स्तुति, प्राथना और उपासना | 
हम स्तुति, प्राथना और उपासना क्‍यों करें ! 

(१ )“स्तुति से इश्वर में प्रीति, उसके गुण, कमे, स्वभावसे अपने गुण, कमे, 
स्वभाव का सुधारना, प्राथना से निरभिमानता, उत्साह और सहाय का मिलना, 
उपासना से परत्रह्म से मेल ओर उसका साक्षात्कार होना ।” 

(२) “जैसे परमेश्वर के गुण हैं, वेसे गुण, कमे, स्वभाव अपने भी करना, 
जैसे वह न्यायकारी है, तो आप भी नन्‍्यायकारो होते। और जो केबल भांड 
के समान परमेश्वर के गुण कीतन करता ( है ) ओर अपने चरित्र नहीं सुधारता, 
(तो ) उसका स्तुति करना व्यथं है ।”? 

( स० प्र० स० ७ ) 

(३ ) “प्राथना अपने सामथ्य के उपरान्त इश्वर के सम्बन्ध से जो विज्ञा- 
नावि प्राप्त होते हैं, उनके लिये ईश्वर से याचना करना और इसका फल निर- 
भिमान आदि होता है ।” 

( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 

(७ ) “हमारे माता पिता इश्वर के बनाये हुए पदाथ लेकर हमें पालते हैं, 
तो भी वे हम पर बड़े उपकार करते हैं । इन उपकारों का स्मरण करना हमारा धम्म 
है, ऐसा दम स्वीकार करते हैं| फिर जब ईश्वर ने सृष्टि उत्पन्न को तो उसके असंख्य 
उपकारों को हमें अवश्य स्मरण करना चाहिये ।” 

“कृतक्षता दिखलाने वालों का मन स्वतः प्रसन्न ओर शान्‍्त होता है ।” 

“परमेश्वर की शरण जाने से भ्ात्मा निमेल होता है ।” 

“प्राथना से पश्चाताप होता है ओर आगे को पाप वासना का बल घटता 
जाता है ।” 

“सत्यता प्रेम दम में रद होते जाते हैं ।” 


दयानन्द सिद्धान्त भारकर [ १०७ 


“स्तुति अथोत्‌ यथाथ वर्णन, इश्वर ( की ) स्तुति करने से अपनी प्रीति 
बढ़ती है, क्‍योंकि ज्यों २ उसके गुण समझ में आते जाते हैं त्यों २ प्रीति अधिक 
जमती जाती है।” 

“उपासना के द्वारा आत्मा में सुख का प्रादुर्भाव होता है ।” 

“इस उपाय को छोड़ (कर ) पाप नाशन करने के लिये अन्य उपाय 
नहीं है ।” 

( पूना का व्या० २, इेश्वर विषयक ) 

(५) “( प्राथना करने से ) अभिमान का नाश, आत्मा में आदेता, गुण 
ग्रहण में पुरुषाथ ओर अत्यन्त प्रीति का होना प्राथना का फल है ।” 


( आयोदिश्य रत्नमाला ) 
प्राथना किस प्रकार की व्यथ है ९ 


“जो मनुष्य जिस बात की प्राथना करता है, उसको वैसा ही वतमान करना 
चाहिये, श्र्थात्‌ जमे सर्वोत्तम बुद्धि की प्राप्ति के लिये परमेश्वर को प्रार्थना करे । 
उसके लिये जितना अपने से प्रयत्न हो सके उतना किया करे, अर्थात्‌ अपने पुद- 
षाथ के उपरान्त प्रांथना करनी योग्य है। ऐसी प्रार्थना कभी न करनी चाहिये और 
न परमेश्वर उसको स्वीकार करता है कि जेसे “हे परमेश्वर ! आप मेरे शत्रुओं का 
नाश ( करें ), मुकको सबसे बड़ा ( ओर ) मेरे ही प्रतिष्ठा ओर मेरे (ही ) आधीन 
सब हो जायें”, इत्यादि । क्योंकि जब दोनों शत्रु एक दूसरे के नाश के किये प्राथना 
करें, तो क्या परमेश्वर दोनों का नाश करदे । जो कोई ( यह ) कदे कि जिसका प्रश्न 
अधिक ( हो ), उसकी प्राथना सफल हो जावे, तब हम कह सकते हैं कि जिसका 
प्रेम न्‍्यून हो ( तो ) उसके शत्रु का भी न्‍्यून नाश होना चाहिये। ऐसी मूखंता 
की प्राथना करते २ कोई ऐसी भी प्राथना करेगा “हे परमेश्वर ! आप हमको रोदी 
बना कर खिलाइये, मेरे मकान में फाडू लगाइये, वस्त्र धो दीजिये ओर खेती बाड़ी 
भी कीजिये।” इस प्रकार जो परमेश्वर के भरोसे ( पर ) आलसी होकर बैठे रहते 
( हैं), वे महा मूख हैं, क्‍योंकि जो परमेश्वर की पुरुषाथं फरणने की आ्ना है 
उसको जो कोई तोड़ेगा, वह सुख कभी न ॒पावेगा । “जेसे पुरुषा्थ करते हुए पुरुष 
का सहाय दूसरा भी करता है, वैसे धर्म से पुरुषार्थी पुरुष का सहाय ईश्वर भी 
करता है। जेसे काम करने वाले पुरुष को भ्ृत्य करते हैं ओर आलखी को नहीं, 
देखने की इच्छा करने ओर नेत्र वाले को दिखलाते हैं, अन्धे को नहीं, इसी प्रकार 
परमेश्वर भी सबके उपकार करने की प्राथना में सहायक होता है, हानिकारक कमे 
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में नहीं। जो कोई 'गुड़ मीठा है? ऐसा कहता है उसको गुड़ प्राप्त वा उसको स्वाद 
प्राप्त कभी नहीं होता और जो यत्न करता है, उसको शीघ्र वा विलम्ब से गुड़ 
मिल ही जाता है।” 

( स॒० प्र० स० ७ ) 


उपासना योग का प्रथम अ्रज्गज क्या हे ! 

५ज्ञो उपासना का आरम्भ करना चाहे, उसके लिये यही आरम्भ है कि वह 
किसी से वैर न रखे, सबंदा सबसे प्रीति करे, सत्य बोले, मिथ्या कभी न बोले, 
'चोरी न करे, सत्य व्यवहार करे, जितेन्द्रिय हो, कम्पबट नहों ओर निरभिवानी 
हो, अभिमान कभो न करे, ये पाँच प्रकार के यम मिल के उपासना योग का प्रथम 
अज्भ है ।” 

(२) “उपासना शब्द का अथ समीपस्थ होना है। अष्टांगयोग से परमास्मा के 
समीपस्थ होने ओर उसको सव्व-व्यापी, सर्वान्तर्यामी-रूप से प्रत्यक्ष करने के लिये 
जो जो काम करना होता है, वह वह सब करना चाहिये ।” 

(स० प्र०स०७ ) 


उपासना की रीति केसी हो १ 


(१) जब उपासना करना चाहे तब एकानत शुद्ध देश में जाकर आसन लगा, 
प्राणायाम कर, वाह्य विषयों से इन्द्रियों को रोक, मनको नाभि प्रदेश में वा हृदय, 
कण्ठ, नेत्र, शिवा, अथवा पीठ के मध्य हाड़ में किसी स्थान पर स्थिर कर, अपने 
आत्मा और परमात्जा का विजेचन करके परमात्मा में मग्न हो जाने से संयमी होवे । 
जब ( मनुष्य ) इन साधनों को करता है, तब उसका श्रात्मा और अन्तःकरण 
पवित्र होकर सत्य से पूर्ण हो ज्ञाता है, नित्य प्रति ज्ञान विज्ञान बढ़ा कर मुक्ति तक 
पहुँच जाता है। जो आठ प्रहर में एक घड़ी भर भी इस प्रकार ध्यान करता है, बह 


सदा उन्नति को प्राप्त हो जाता है ।” 
2 (स० प्र० स० ७ ) 


(२) सदा स्त्री पुरुष १० ( दूश ) बजे शयन ओर रात्रि के पहिले प्रहर 
बा ७ बजे उठके श्रथम हृदय में परमेश्वर का चिन्तन करके धर्म अथ का विचार 
किया करें, ओर धम ओर अथ के अनुष्ठान वा उद्योग करने में यद्‌ कभी पीड़ा 
भी हो, तथापि धम्म-युक्त पुरुषाथ को कभी न छोड़ें किन्तु सदा शरीर और आत्मा 
की रक्षा के लिए युक्त आहार विहार, ओषध-सेवन, सुपथ्य आदि से निरन्तर उद्योग 
करके ठयावहारिक और पारमार्थिकऋ कर्तव्य कम की सिद्धि के लिए इश्वर की स्तुति, 
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प्राथना, उपासना भी किया करें, कि जिस परमेश्वर की क्रपा-टष्टि और सहाय से 
महाकठिन काय भी सुगमता से सिद्ध हो सके” ॥ 
( संस्कार-विधि गृहस्थाश्रम ) 

( ३) “इस प्रकार परमेश्वर की प्राथना उपासना करनी ! तत्पश्चात्‌ शौच, 
दृन्त धावन, मुख प्रत्षालन करके स्नान करें | पश्चात्‌ एक कोश वा डेढ़ कोश एकान्त 
जद्जल में जाके योगाभ्यास को रीति से परमेश्वर की उपासना करें। सूर्योदिय पयन्त, 
अथवा घड़ी, आध घड़ी दिन चढ़े तक घर में आके सन्ध्योपासनादि''*'*'*** नित्य 
कम यथा विधि उचित समय में किया करें”? । 

(४) “जब २ मनुष्य लोग इश्वर की उपासना करना चाहें, तब २ इच्छा 
के अनुकूल एकान्त स्थान में बेठकर अपने मन को शुद्ध और आत्मा को स्थिर करें| 
तथा सब इन्द्रिय और मन को सचब्चिदानन्दादि लक्षण वाले अन्तर्यामी, अर्थात 
सब में व्यापक ओर न्यायकारी परमात्मा को ओर अच्छी प्रकार से लगाकर सम्यक्‌ 
चिन्तन करके उसमें अपने आत्मा को नियक्त करें, फिर उसी की स्तुति, प्रार्थना, 
ओर उपासना को बारंबार करके अपने आत्मा को भली भाँति से उसमें लगादे ? 


( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 


उपासना कम से क्‍या लाभ होते हैं ? 


(१) “जेसे शीत से आतुर पुरुष का अग्नि के पास जाने से शीत निवृत्त 
हो जाता है, बसे परमेश्बर के समीप प्राप्त होने से सत्र दोष दुःख छूटकर परमेश्वर 
के गुण, कमे, स्त्रभाव के सटश जीबात्मा के गुण, कम, स्वभाव पवित्र हो जाते हैं, 
इस लिये परमेश्वर की स्तुति, प्राथना ओर उपासना अवश्य करनी चाहिये ”! 

(२) “आत्मा का बल इतना बढेगा ( कि ) वहू पवत के समान दुःख 
प्राप्त होने पर भी न घबरावेगा ओर सब को सहन कर सकेगा, कया यह छोटी 
( सी ) बात है ? और जो परमेश्वर की स्तुति, प्रांथना, और उपासना नहीं करता, 
बह कृतन्न और महा मूर्स्॑ भी होता है, क्योंकि जिस परमात्मा ने इस जगत्‌ के सब 
पदार्थ जीवों को सुख के लिये दे रखे हैं, उस का गुण भूल जाना देश्वर ही को न 


मानना कृतघ्नता और मूखता है” । 
| ( स० प्र० स० ७ ) 


(३) “उसके अविद्यादि क्‍लेशों तथा रोग रूप विध्नों का नांश हो जाता 
है. “दुःख की प्राप्ति, मन का दुष्ट होना, शरीर के अबयवों का फम्पना, श्वास 
और प्रश्वास के अत्यन्त वेग से चलने में अनेक प्रकार के क्लेशों का होना, जो कि 
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चित्त को विज्षिप्त कर देते हैं, ये सब क्लेश अशान्त चित्त वाले को प्राप्त होते हैं, 
शान्त चित्तवाले को नहीं ओर उन के छुड़ाने का मुख्य उपाय यही है कि जो 
केवल एक अद्वितीय त्रह्म-तत्व है उसी में प्रेम ओर सवंदा उसी की आज्ञा पालन 
में पुरुषा्थ करना है, वही एक उन विध्नों के नाश करने को वज्ञ-रुप शास्त्रहै, अन्य 
कोई नहीं, इसलिये सब मनुष्यों को अच्छी प्रचार प्रमभाव से परमेश्बर के 
उपासना-योग प्रें नित्य पुरुषाथ करनाचाहिये, कि जिस से वे सब विध्न दूर होजायें”। 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 

चित्त की हृत्ति को रोकने का कया प्रयोजन है ! 

“जैसे जल के प्रवाह को एक ओर से दृढ़ बांध के रोक देते हैं.! तब वह जिस 
ओर नीचा होता है, उस ओर चल के कहीं स्थिर हो जाता है, इसी प्रकार मन की 
वृत्ति भी जब बाहर से रुकती है, तब परमेश्वर में स्थिर हो जाती है, एक तो चित्त 
की वृत्ति के रोकने का यह प्रयोजन है। 

ओर दूसरा ( प्रयोजन ) यह है, कि उपासक योगी ओर संसारी मनुष्य जब 
व्यवहार में प्रवृत्त होते हैं, तब योगी की वृत्ति सदा ह शोक-रहित, आनन्द से प्रका- 
शित होकर उत्साह ओर आनन्द-युक्त रहती है ओर संसार के मनुष्य की वृत्ति सदा 
हष शोक-रूप दुःख सागर में ही डूबी रहती है। उपासक योगी की ( वृत्ति ) तो 
ज्ञान-रूप प्रकाश में सदा बढ़ती रहतो है ओर संसारी मनुष्य को वृत्ति सदा अन्धकार 
में फंसती ( चली ) जाती है ।” 

€ ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
पाँच हृत्तियों को केसे हटायें ९ 

“इन पाँच वृत्तियों को बुरे कामों ओर अनीश्वर के ध्यान से हटाने का उपाय 
कहते हैं, कि जेसा अभ्यास उपासना प्रकरण में आगे लिखेंगे, बैसा करें ओर वैराग्य, 
अथात्‌ सब बुरे कामों ओर दोषो से अलग रहें। इन दोनों उपायों से पूर्वोक्त पाँच 
वृत्तियों को रोक के उनको उपासना योग में प्रवृत्त रखना ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
धारणा, ध्यान भौर समाधि मे क्‍या भेद है ! 

“धारणा, उसको कहते हैं कि मन को चत्बलता से छुड़ा के नाभि, हृदय, 
मस्तक, नासिका और जीभ के अग्रभाग ओर देशों में स्थिर कर के झोंकार का जप 
ओर उसका अथ जो परमेश्वर है, उस का विचार करना ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
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“ध्यांन, धारणा के पीछे उसी देश में ध्यान करने और आश्रय लेने के योग्य 
जओ अन्तयांमी व्यापक परमेश्वर है, उसके प्रकाश और आनन्द में अत्यन्त विचार 
ओर प्रेम भक्ति के साथ इस प्रकार प्रवेश करना, कि जेसे समुद्र के बीच में नदी 
प्रवेश करती है, उस ख्तमय में इश्वर को छोड़ किसी अन्य पदार्थ का स्मरण नहीं करना, 
किन्तु उसी अन्तर्यामी के स्वरूप ओर ज्ञानमें मप्न हो जाना, इसी का नाम ध्यान, है।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 

“समाधि, जेसे श्रप्मि के बीच में लोहा भी अग्नि रूप हो जाता है, इसी प्रकार 
परमेश्वर के ज्ञान में प्रकाश-मय हो के, अपने शरीर को भी भूले हुए के समान जान 
के, आत्मा को परमेश्वर के प्रकाश-स्वरूप आनन्द ओर ज्ञान से परिपूण करने को 
समाधि कहते हैं| ध्यान ओर समाधि में इतना ही भेद है कि ध्यान में तो ध्यान करने 
वाला, जिस मन से जिस चोज का ध्यान करता है, वे तीनों विद्यमान रहते हैं, परन्तु 
समाधि में केवल परमेश्व ( ही के आनन्द-एवरू प ज्ञान में आत्मा मग्न हो जाता है, 
वहां तीनों का भेद भाव नहीं करता । जेसे मनुष्य जल में डुबकों मार के थोड़ा समय 
भीतर ही रुका रहता है, वेसे ही जीवात्मा परमेश्वर के बीच में मम्न हो के फिर बाहर 
को भा जाता है ।” . 

( ऋग्वेदाद भाष्य भूमिका, उपासना विषय ) 
आचार, अनाचवार विचार 
आचार ओर अन।चार के लक्षण 

(१) “जो धमे-युक्त कामों का आचरण सुशीलता, सत्पुरुषों का सद्गभ और 

स्विया के ग्रहण में रुचि आदि “आचार” (कड्ाता है) ओर इनसे विपरीत“अनाचार” 


कहाता है ।” 
( सक प्र० स० १० ) 


(२ ) “जो सत्य भाषणादि कर्मा का आचरण करना है, वही वेद और 
स्मृति में कहा हुआ “आचार” है ।” 
( स० प्र० स० १० ) 
डाढ़ी,मू ल, शिखा और शिर के बाल रखें या मुंदवा देवें ! 
“ब्राह्मण के सोलहवें, क्षत्रिय के बाइईसवें ओर वैश्य के चोबीसबें वष में 
केशान्त कम ओर क्षोर मुंडन हो जाना चाहिये अर्थात्‌ इस विधि के पश्चात्‌ केवल 
शिखा को रख के, अन्य डाद़ी मुछ ओर शिर के बाल सदा मुंडवाते रहना चाहिये, 


अर्थात्‌ पुन: कभी न रखना।” 
( स० प्र० स० १० ) 


११२ | दयानन्द सिद्धान्त भार॑कर 


“और जो शीत प्रधान देश हो, तो काम चार हैं, चाहे जितने केश रखे, और 
जो अति उष्ण देश हो, तो सब शिखा सहित छेदन करा देना चाहिये, क्योंकि शिरमें 
बाल रहने से उष्णता अधिक होतो है ओर उससे बुद्धि कम हो जाती है। डाढ़ी, 
मूछ रखने से भोजन पान अच्छे प्रकार नहीं होता और उच््लिष्ट भी बालों में रह 


जाता है।” 
( स० प्र० स० ९१० ) 


चोटी, जनेऊ 
ब्राह्म समाजियों ओर प्राथना समाजियां को सम्परोवन कर के ऋषिबर लिखते 
हैं किः-- 
ओर जो विद्या के चिन्द्र यज्ञोपवीत और शिखा को छोड़, मुसलमान ईसाइयों 
के सट्शा बन बेठना, यह भी व्यथ है । जब पतलून आदि वस्त्र पहिरते हो और 
तमगों की इच्छा करते हो, तो कया यज्ञोपवीत आदि का! कुछ बड़ा भार हो गया था ११ 
ु ( स० प्र० स० ११ ) 
क्या यज्ञोपवीत कभी छीना भो जा सकता हे ! 
(१ ) “विद्वान,अथांत्‌ ब्राह्मण लोग आये कुलोत्यन्न बालक के विद्या आरम्भ 
के समय कार्पास का अरथांत्‌ रुई का यज्ञोपवोत विशेष चिन्ह जान (कर ) धारण 
करने को देते थे। इसके घारण करने में बड़ी ही जवाबदारी रहती थी********' यदि 
( बालक ) ठीक २ विद्या सम्पादन नहीं करता था, तो चाहे वह ब्राह्मण कुल में ही 
उत्पन्न. हुआ हो, उसका यज्ञोपबीत छीना जाता था ओर उसकी अप्रतिष्ठा हाती थी । 
इसी प्रकार शूद्र आदि भी उत्तम विद्या सम्पादन करके त्राह्मणत्व के अधिकारी होकर 
यज्ञोपवीत धारण करते थे ।” 
( ऋषि का पूना वाला ब्या० ७ ) 
(२) “जो मनुष्य नित्य प्रात: ओर सायं सन्ध्योपासन को नहीं करता, उस 
का शूद्र के समान समझकर हिज कुल से अलग करके शूद्र-कुल में रख दना चाहिये 
४१९ ९०० ****०*०** उसके विद्या का चिन्ह यज्ञोपवीत भी न रहना चाहिये |”? 


( पद्बमहायज्ञ विधि ) 
यज्ञ ह 


“यज्ञ” किसे कहते हैं १ 
“यज्ञ” उसको कहते हैं कि जिसमें बिद्वानों का सत्कार, यथा योग्य शिल्प, 
अर्थात रसायन जो कि पदार्थ विद्या ( है) उससे उपयोग ओर विद्यादि शुभ गुणों 
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का दांन, अग्नि होत्रादि, जिन से वायु, वृष्टि, जल, ओषधि की पवित्रता करके सब 


जीवों को सुख पहुचाना है, उस को उत्तम समभता हूँ । 
( स्रमन्तव्यामन्तव्य ) 


अश्वपेध, गोमेध और नरमेत्र यज्ञ किसे कहते हैं ! 
“राजा न्याय धम से प्रजा का पालन करे, विद्यादिका दान देन हारा यजमान, 
ओर अग्नि में, घी आदि का होम करना अश्वमेध, अन्न, इन्द्रियां, किरण, ( ओर ) 
प्रथवी आदिको पवित्र रखना गोमेघ, जब मनुष्य मर जाय, तब उसके शरीर को 


विधि पूवक दाह करना नरमेध कहाता है ।” 
( स० प्र० स० ११ ) 


पाँच महायज्ञ कोनसे हैं १ 

धमेशास्त्र में लिखा हैँ कि पढ़ना--ब्राह्म-यज्ञ -तपरण-पितृ यज्ञ, होम--देव-यज्ञ, 
वैश्वदेव,--भूत यज्ञ ओर अतिथि पूजन से मनुष्य-यज्ञ कहाता ( है ), तथा र्वाध्याय 
से ऋषि-पूजन, यथाविधि हम से देव-पूजन, श्राद्धों से पितृ-पूजन, अन्नों से मनुष्य- 
पूजन ओर वैश्वदेव से प्राणि मात्र का सत्कार करना चाहिये ।” 

( वेद विरुद्ध मत खण्डन ). 
नोट: --उपर्युक्त “श्राद्र और तर्पणशब्द की महपि दयानन्द ने सत्याथथ प्रकाश के 
चौथे समुल्लास में इस प्रकार व्याख्याकी हैः-- 

“अपनी स्त्री, तथा भगिनी सम्बन्धी ओर एक गोत्र को, तथा अन्य कोई 
भद्र पुरुष वा वृद्ध हो उन सबको अत्यन्त श्रद्धा से उत्तम अन्न, वस्त्र सुन्दर यान 
आदि देकर अच्छे प्रकार जो “तृप्त” करना, अथात्‌ जिन जिन कमें से उनका 
आत्मा तृप्त ओर शरीर स्वस्थ रहे, उस उस कमे से प्रीति पूवक उनकी सेवा 
करनी वह “श्राद्ध/ ओर “तपंण” कहाता है।” 

हमारा प्राचीन भारत 
आय्यावतत देश “स्वर भूमि” कहलाता था 

“यह आर्य्यावत्त देश ऐसा है कि जिसके सदश भूगोल्ञ में दूसरा देश नहीं 
है। इसीलिये इस भूमि का नाम “सुवण भूमि” है, क्‍योंकि यददी सुबर्णादि रत्नों 
को उत्पन्न करती है''''* “। जितने भूगोल में देश हें, वे सब इसी देश की प्रशंसा 
करते ( हैं ) ओर आशा रखते हैं कि ( जो ) पारस मणि पत्थर सुना जाता है, बह 
घात तो भूठी है, परन्तु आर्यावत्त देश ही सच्चा पारस मणि है कि जिसके लोहे- 
रूप द्रिद्र विदेशी छूते के साथ ही सुबण अरथांत्‌ धनाब्य हो जाते हैं ।” 

( सत्याथप्रकाश स० ११ ) 
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“जितनी विद्या भूगोल में फेली है वह सब आरय्यावत्त देश से मिश्र वालों, 
५“तम्नेरिका” आदि देशों में फेली है ।” 


( सत्याथप्रकाश स० ११ ) 


भारत की प्राचीन सजरी 

/एक अयूब बात इस समय स्मरण हुई है, ( में ) वद आपको सुनाता हूँ। 
एक अंग्रेज़ी विद्वान डाक्टर हमको मिला। उसन मुझसे कद्दा कि हमारे प्राचीन 
झाय लोगों में डाक्टरी औनार का कुछ भी प्रचार न था और उन्हें विद्त न था | 
तब मैंने सुश्र॒त का “नेत्र अध्याय” जिस में कि बारीक से बारीक ओऔजार का वर्णन 
है निकाल कर उसे दिखलाया । तब उसको स्वास्थ्य हुई कि आये लोग चिकित्सा 

में बड़े चतुर थे ओर उन्हें ओजारों की विद्या भी उत्तम ज्ञात थी।” 
( पूना का ३० मं० व्या० १० इतिहास विषय ) 


दरिद्रियों के घरों मे भी विमान होते थे 
“उपरियर नामक राजा था। वह सद भूमि को स्पश न करता हुआ हवा ही 
में फिरा करता था। पहिले जो लोग लड़ाइयां करते थे, उन्हें विमान रखने की 
विद्या भली प्रकार विद्ित थो। मेंने भी एक विमान रचना की पुस्तक देखी है। 
भाई ! उस समय द्रिद्रियों के घर में भी विमान द्वोते थे ।” 
( पूना का ३० मं.६ उया० ५, वेद्‌ विषयक ) 


काशी के “मान मन्दिर” में शिशुमार चक्र 
“देखो |! काशी के “मान मन्दिर” में “शिशुमार चक्र”? को, कि जिसकी पूरी 
रक्षा भी नहीं रही है, तो भी कितना उत्तम है कि जिसमें अब तक भी खगोल का 
बहुत सा वृतान्त बिद्ित होता है।” 
( स० प्र० स० ११ ) 
एक घन्टे में सादे सत्ताईइस कोस चलने वाला धोड़ा 
“( गाजा भोज के ) “भोज प्रबन्ध” में लिखा है किः--घट्यकया क्रोशद्‌- 
शेकमश्वः सुकृतिमो गच्छति चारु गत्या। वायु" दद्ाति व्यजनं सुपुष्कलं बिना 
मनुष्येण चलत्यअख्रम्‌ ॥ राजा भोज के राज्य में ओर समीप ऐसे २ शिल्पि लोग 
थे कि जिन्होंने घोड़े के आकार ( का ) एक यान यन्त्रकला-युक्त बनाया था कि जो 
एक कश्नी घड़ी में ग्यारह कोश ओर एक घंटे में साढ़े सत्ताईस कोश जाता था। वह 
भूमि ओर अन्‍्तरिक्ष में भी चलता था ।” 
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स्वयं चलने षाला पहु 
“दूसरा पंखा ऐसा बनाया था कि बिना मनुष्य के चलाये, कला यन्त्र के 
बल से नित्य चला करता और पुष्कल वायु देता था| जो ये दोनों पदार्थ आज तक 
बने रहते, तो यूगेपियन इतने अभिमान में न चढ़ जाते ।” 
 सत्याथप्रकाश स० ११ ) 
क्या भारत में कभी जहाज़ भी चलते थे?! 
“समुद्र में नोकाओं पर कर लेने का विव्वान मनुस्पति में दिखल्ला कर ऋषि 
बर लिखते हैं:-- 
«जो ( लोग ) कहते हैं कि प्रथम जद्ाज नहीं चन्नते थे, वे झूठे हैं ।” 
( ख्त्याथ प्रकाश स्र० ६ ) 
“ग्रो ऋष्ण तथा अजु न पाताल में अश्वतरो, अर्थात जिसको अग्नियान 
नोका कहते हैं, उस पर बैठ के पाताल में जा के महाराजा युविष्ठिर के यज्ञ में उद्दालक 


ऋषि को ले आये थे।” 
€ सत्याश्रप्रकाश स० १० ) 


राज-धम्म विषय 
स्व॒तन्त्र स्वाधीन राजा नहीं होना चाहिये | 

(१) “एक को स्व॒तन्त्र राज्य का अधिकार न देना चाहिये. किन्तु राजा जो 
सभापति ( होता है (, तदाथीन सभा, खभाथीन राना, राजा ओर सभा प्रजा 
के आधीन ओर प्रजा राज 'सभा के अधीन रहै।” 

(२) “जो प्रजा से स्व॒तन्त्र स्वाधीन राजवग रहे, तो रांण्य में प्रबेश करके प्रजा 
का नाश किया करें, जिस लिपग्रे अफ्लेला राजा स्वाधीन वा उन्मत्त हो के प्रजा का 
नाशक होता है, अर्थात्‌ वह राजा प्रजा को खाये जाता है, इसलिये किसी एक को 
राज्य में स्वाधीन मे करना चाहिये । जैसे सिंह वा माँसादारी ( लोग ) हृष्ट पुष्ट पशु 
को मार कर खा लेते हैं, बैमे स्व॒तन्त्र राजा प्रजां का नाश करता है। अर्थात्‌ छिसी 
को अपने से अधिक न होने देता ( है ), ( झोर ) श्रीमान्‌ को लूट खूद्‌ अन्याय से 


दण्ड लेके अपना प्रयोजन पूरा करेगा ।” 
( सत्याथप्रकांश स० ६ ) 


(३) “जैसे मांसाहारी मनुष्य पुष्ट पशु को मार के उसका मांस खा जाता है, 
वैसे ही एक मनुष्य राजा होके प्रजा का नाश करने हारा होता है, क्योंकि वह सदा 


अपनी ही उन्नति चाहता रहता है।” 
€ वेद्‌ भाष्य भूमिका, भाष्यकरण शक्लासमाधानादि विषय ) 
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तीन प्रकार की सभा के आधीन सब राज्य काये होना चाहिये । 

( एक विद्याय्य सभा, दूसरी धर्माय्य सभा, और तीसरी राजाय्य सभा 
नियत करें ) 

“पह्यविद्वानों को विद्या सभाउधिकारी, धार्मिक बिह्दानों को धर्म सभा5उंघि- 
कारी, (ओर) प्रशंसनीय धांर्मिक पुरुषों को राज सभा के सभासद, और जो उन सब 
में सर्वोत्तम गुण कमे स्त्रभाव-युक्त महान्‌ पुरुष हों, उस को राज सभा पति रूप 
मान के सब प्रकार से उन्नति करे ।” 

“तीनों सभाझों की सम्मति से राज--नीति के उत्तम नियम, और नियमों के 
आ्राधीन सब लोग वर्तं, सब के हितकारक कामों में सम्मति करें | सब-द्वित करने के 
लिये परतन्त्र ओर धर्म-युक्त कामों में, अर्थात्‌ जो २ निज के काम हैं, उन २ में 
स्वतन्त्र रहे ।” 

(स० प्र० स० ६ ) 
राजा का मन्त्री कोन हो ? 

“स्वराज्य, स्वदेश में उत्पन्न हुए, वेदादि शास्त्रोंके जानने वाले, शूर बीर, जिन 
का लक्ष्य, अर्थात्‌ विचार निष्फल न हो, ओर कुल्ञीन, अच्छे प्रकार सुरक्षित, सात 
व आठ उत्तम धार्मिक चतुर “सचिवान” अर्थात्‌ मनन्‍्त्री करे ।” 

( स० प्र० स० ६) 
क्या कोई राजा का अदण्ड्य भी होता है १ 

(१) “(नहीं) चाहे पिता, आचाय्य, मित्र,स्त्री, ओर पुरोहित (ही) क्‍यों न हो, 
(परन्तु) जो स्वधम में स्थित नहीं रहता, वह राजा का अदंड्य नहीं होता, शर्थात्‌ 
जब राजा न्यायासन पर बैठ (कर) न्याय करे, तब किसी का पक्षपात न करे, किन्तु 
ब्रथोचित दण्ड देवे ।” 

(२) “न मित्रता और न पुष्कल धन की प्राप्ति से भी राजा सब प्राणियों को 
दुःख देने वाले साहसिक मनुष्य को बंधन छेद्न किये बिना कभी छोड़े ।” 

(३) “चाहे गुरु हो, चाहे पुत्रादि बालक हों, चाहे पिता आदि वृद्ध (हों), चाहे 
ब्राक्षण और चाहे बहुत शास्त्र आदि का श्रोता (ही) क्‍यों न हो, (परन्तु) जो धरम 
को छोड़ (ओर) अधमे में बत्तेमान (हो कर) दूसरे को बिना अपराध मारने वाले 
हैं, उन फो बिना बिचारे मार डालना (चाहिये), अथोत्‌ मार (डालने) के पश्चात 


बिचार करना चाहिये।” 
( स॒० प्र« स्रृ० ६ ) 
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क्या संस्कृत विद्या में पूरी २ राजनीति है वा अधूरी ९ 
“(उत्त र) पूरी २ है, क्‍यों कि जो २ भूगोल में राजनीति चली ओर चलेगी, 
बह सत्र संम्क्रृत विद्या से ली हे ।” 
( स० प्र० स० ६ ) 
राज्य कब नष्ठ होता है ! 
(१ ) “जब तक मनुष्य धार्मिक रहते हैं, तभी तक राज्य बढता रहता है ओर 
जब दुश्ााचारी होते हैं, तब (राज्य) नष्ट भष्ट हो जाता है ।” 
(स॒० प्र० स० ६ ) 
(२) इप परमात्मा की सृष्टि में अभिप्ानी, अन्यायकारी, अविद्वान्‌ लोगों 
का राज्य बहुत दिन नहीं चलता और यद्र संघार की स्वाभाविक प्रवृत्ति है कि जब 
बहुत सा धन असंख्य प्रयोजन से अधिक होता है, तव आलस्य, पुरुषा्थे रहितता, 
इष्या, हेष, विषयासक्ति, ओर प्रमाद बढ़ता है। इम से देश में सुशिज्ञा नष्ट हो कर 
दुग ण और दुष्ट व्यसन बढ़ जाते हैं, जैसे कि मद्य मांस सेवन, घाल्यावस्था में 
विवाह ओर सेच्ड्राचारादि दोष बढ़ जाते हैं और जब युद्ध विभाग में युद्ध-विद्या 
कोशल और सेवा इतनी बढ़े कि जिसका सामना करने वाला भूगोल में दूसग न हो 
तब उन लोगों को पक्षपात्‌, अभिमान बढ़ कर अन्याय बढ़ जाता है। जब यह 
दोष हो जाते हैं, तब परस्पर में बिरोध हो कर, अथवा उन से अधिक दूसरे छोटे 
कुलोंमें से कोई ऐसा समथे पुरुष खड़ा होता है कि उन का पराजय करने में समर्थ 
हीवे, जैमे मुसलमानों की बादशाही के सामने शिवाजी, गोविन्दर्सिह्र जी ने खड़े हो 


कर मुसलमानों के राज्य को छित्न भिन्न कर दिया ।” । 
( सत्याभप्रकाश स० ११ ) 


(३ ) “जिस राज्य में मनुष्य लोग अच्छी प्रकार इश्वर को जानते हैं, वही 
देश सुख-युक्त होता है ।” 

( वेद भाष्य भूमिका, भाष्य करण शड्डा समाधानादि विषय ) 
आदय्यों का राज्य कैसे नप्ठ हुआ ! 

“अब अभाग्योदय से आया के आलस्य, प्रमाद, परस्पर के विरोध से अन्य 
देशों में राज्य करने की तो कथा ही क्या कदनी, किन्तु आय्यावत्त में भी आर्य्यो' 
का अखण्ड, स्वतन्त्र, स्वाधीन, निभय राज्य इस समय नहीं है। जो कुछ है, सो भी 
विदेशियों के पादाक्रानत हो रहा है, कुड्ध थोड़े राजा स्व॒तन्त्र हैं । दुर्दिन जब आता है, 


तब देश वासियों को अनेक प्रकार का दुःख भोगना पड़ता है ।” 
( स० प्र० स० ८) 
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आय्यावत्त में विदेशियों का राज्य कैसे हो गया ९ 


“विदेशियों के आरय्यावत्त में राज्य होने का कारण ( यह है ) :-- 

(हमारी) आपस की फूट, मतभेद त्रद्मचय का सेवन न करना विद्या न पढ़ना 
पढ़ाना, वा वाल्यावस्था में अस्वयंवर विवाह, विषया-सक्ति, मिथ्या-भाषणादि, 
कुजषण्षण, वेद विद्या का अप्रचार आदि कुकमे हैं।” 


“जब आपस में भाई २ लड़ते हैं, तभी तीसरा विदेशी आकर पंच बन बैठता 
है । क्या तुम लोग महाभारत की बातें, जो पाँच सहस्र वर्ष के पहिले हुई थीं, 
डनको भी भूल गये ? देखो | “** “** “* ““ “* आपस की फूट से कोरव, पाण्डव 
ओर यादवों का सत्यानाश हो गया, सो तो हो गया, परन्तु अब तक भी वद्दी (कूट/ 
रोग पीछे लगा है, न जाने यह भयकुर राक्षस कभी छूटेगा वा आय्यो' को सब झुखों 
से छुड़ा कर दु:ख सागर में डुबा मारेगा ? उसी दुष्ट दुर्याधन गो-हत्यारे, स्वदेश-विया- 
शक, नीच के दुष्ट मार्ग में आये लोग अब तक भी चलकर दु:ख बढ़ा रहे हें। पर- 
मेश्वर कृपा करे कि यह राज रोग हम आर्यो में से नष्ट हो जाय ।”? 

( स० प्र० स० १० ) 


विदेशियों का उत्तम राज्य तो स्वरराज्य से अच्छा हे ९ 
“कोई कितना ही करे, परन्तु जो स्वदेशीय राज्य होता है, वह सर्वोपरि उत्तम 
होता है, अथवा मतमतान्तर के आग्रह रहित, अपने ओर पराये का पक्षत्रात-शून्य 
प्रजा पर पिता माता के समान कृपा, न्याय, दया के साथ विदेशियों का राज्य भी पूण 
सुखदायक नहीं है ।” 
( स० प्र० स० ८ ) 


राजा ओर प्रजा का परस्पर सम्पन्ध केसा होना चाहिये १ 

“प्रजा के धनाव्य, आरोग्य, खान पान आदि से सम्पन्न रहने पर राजा की 

बड़ी उन्नति होती है। प्रजा को अपने सन्‍्तान के सटश सुख देवे और प्रजा अपने 

पिता सदृश राजा ओर राज-पुरुषों को जाने । यह बात ठीक है कि राजाओं के राजा 

किसान आदि परिश्रम करने वाले हैं ओर राजा उनका रक्षक है। जो प्रजान हो, 

तो राजा किसका ? ओर राजा न हो, तो प्रजा किस की कहावे। दोनों अपने २ 

कामों में स्तर॒तन्त्र भोर मिले हुए प्रीतियुक्त काम में परतन्त्र रहें। प्रजा की साधारण 
सम्मति के विरुद्ध राजा वा राजपुरुष न हो |” 

( स० प्र० स० ६ ) 
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राजा सन्ध्योपासनादि कर्मो' से विम्ुक्त होता है 
“पुरोहित ओर ऋत्विज का सत्रीकार इसलिये करे कि वे अप्रिदोत्र और 
पत्तेष्ठि आदि सब राजघर के कर्म किया करें, और आप सवदा राजकाय में तत्पर 
रहे, अर्थात यही राजा का सन्ध्यापासनादि कमे है जो रात दिन राजकास्ये में प्रवृत्त 


रहना ओर कोई राजकाम बिगड़ने न देना ।” 
( स० प्र ० स० ६ ) 


नोटः--राजधर्म विषय पर कहीं कईं महर्षि दयाननद ने मनुस्मति के आधार पर 

लिखा है, परन्तु बहुधा उनके विचार अपने हैं । 
ः सम्पादक 
स्वदेश भक्ति और आय सभ्यता 

महर्षि दयानन्द्‌ त्राह्म समान और प्राथना समाज की प्रशंसा करते हुए कि 
इन लोगों ने ईसाई मत में जाने से थोड़े बहुत मनुष्यों को बचाया, मूर्तिपूजा को भी 
कुछ हटाया और इसके अतिरिक्त अन्य जाल ग्रन्थों के फन्‍्दे से भी लोगों को 
छुडाया” इत्यादि, लिखते हैं कि:-- 

“परन्तु इन लोगों में स्वदेश भक्ति बहुत न्यून है ।” 

(१) “अनने देश को प्रशंसा वा पूत्रजों को बड़ाई करनी तो दूर रही, उसके 
स्थान में पेट भर निन्‍्दा करते हैं। व्याख्यानों में इसाई आदि अंग्रेज़ों की प्रशंसा भर 
पेट करते हैं । त्रच्मादि महर्बियों का नाम भी नहीं लेते, प्रत्युत ऐसा कहते हैं कि बिना 
अंग्रेजों के सृष्टि में आज पर्येन्‍त कोई भी विद्वान्‌ नहीं हुआ, आय्यांवर्ती लोग सदा 
से मूखे चले आये हैं। इनकी उन्नति कभी नहीं हुई ।” 

“भला जब (वे ) आरय्यावत्त में उत्पन्न हुए हैं ओर इसी देश का अन्न जल 
खाया पिया ( और ) अब भो खाते पीते हैं, अपने माता, पिता, (और) पितामहादि 
के मार्ग को छोड ( कर ) दूखरे विरेशी मतों पर अधिक मुक जाना।'* ***********- 
इंगलिश भाषा पढ़ के पण्डिताभिभानी द्वोकर कटिति एक मत चलाने में प्रवृत्त होना 
मनुष्यों का रिथर और वृद्धिकारक काम क्योंकर हो सकता है।” 

( स० प्र० स० ११ ) 

(२) “(प्रश्) देखो ! यूरोपियन लोग मुण्डे जूते, कोट, पतलून पहरते (हैं), 
( और ) द्वोटल में सब॑ के हाथ का खाते हैं, इसलिये ( वे ) अपनी बढ़ती करते 

जाते हैं ।” 
८ (उत्तर) यह तुम्हारी भूल है, क्योंकि मुसलमान, अन्त्यज लोग सब के 
हाथ का खाते हैं| पुनः उन की उन्नति क्यों नहीं द्वोती ! जो यूरोपियनों में बाल्या 
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वस्था में विवाद न करना, लड़क। लड़की को विद्या सुशिक्षा करना कर,ना, स्वयंबर 
विवाह होना, बुरे २ आदमियों का उपदेश नहीं होता, वे विद्वान हो कर जिस किसी 
के पाखण्ड में नहीं फंसते, जो कुछ करते हैं, वह सब पररपर विचार (कर) ओर 
सभा से निश्चित कर के करते हैं। अपनी स्वजाति को उन्नति के लिये तन मन धन 
व्यय करते हैं। आलस्य को छोड़ उद्योग किया करते हैं | देखो ! अपने देश के बने 
हुए जूते को कार्यालय (आफिस) ओर कचहरी में जाने देते हैं, इस देशी जूते को 
नहीं । इतने ही में समक लेओ कि अपने देश के बने जूतों का भी जितना मान 
प्रतिष्ठा करते हैं, उतना भी अन्य देशरथ मनुष्यों का नहों करते । देखो ! कुछ सो 
बष से ऊपर इस देश में आये युरोपियनों को हुए (हैं) ओर आज तक यह लोग मोटे 
कपड़े पहिरते हैं, जैसा कि (वे) सब स्वदेश में पहिरते थे, परन्तु उन्होंने अपने देश का 
चालचलन नहीं छेड़ा और तुममें से बहुत से लागों ने उन का अनुकरण कर लिया। 
इसी से तुम निबुर्दधि ओर वे बुद्धिमान ठहरते हैं । अनुकरण करना किसी बुद्धिमान 
का काम नहीं ओर जो जिस काम पर रहता है, उस्त को यथांचित करता है, आज्ञा 
वर्तती बराबर रहते हैं । (व) अपने देश वालों को व्यापारादिमें सहाय देते है, इत्यादि 
गुणों ओर अच्छे २ कर्मा से उन की उन्नति है । मुण्डे जूते, कोट, पतलून होटल में 
खाने पीने आदि साधारण ओर बुरे कामों से (व) नहीं बढ़ हैं।” 
( सत्यार्थग्रकाश स० ११ ) 

(३) “जो उन्नति करना चाहो, तो “आयसमाज” के साथ मिलकर उस 
के उद्धशानुसार आचरण करना स्वीकार कीजिये, नहीं तो कुछ हाथ न लगेगा, 
क्योंकि हम आर आपको अति उचित है कि जिस देश के पदार्था से अपना शरीर 
बना ओर ( जिनसे ) अब भी पालन होता है, ( और ) आगे भी होगा, उसकी 
उन्‍नति तन, मन, धन से सब जने मिल कर प्रीति से करें, इसलिये जेसा “आयेसमाज? 
आय्यावत्त की उन्‍नति का कारण है, वेखा दूसरा नहीं हों सकता । यदि इस समाज 
को यथाबत्‌ सद्यायता देवें, तो बहुत अच्छी बात है, क्योंकि सभाज का सोभाग्य 
बढ़ाना समुदाय का काम है, एक का नहीं ।” 

( सत्याथश्रकाश स० ११ ) 

( ७ ) महर्षि दयानन्द के पत्र तिथि संवत (६३१ मिति चेत्र शुक्त, ६ रविवार 
से उद्धृत जा उन्होंने मुम्बई से श्रीयुत्‌ गोपालराव हरिदेश मुख को ल्िखा। 

“अत्यन्त आनन्द की बात है कि आप लोगों के ध्यान में स्वदेश हित की बात 
निश्चित हुई है ।” 
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5परत्तु स्वदेशादि सब मनुष्यों का निर्विध्न हित श्रायेसमाज से यथाथे होगा।” 
( पत्र; सं० ११३२, मिति चेत बदी ६ शनिवार, 
श्रीयुत गोपालराब हरि देश मुख के नाम ) 

साकार निराकार वाद 


निराकार परमेश्वर का ध्यान न हो सकने से, मूर्ति द्वारा 


क्यों न ध्यान किया जाथ * 

“जब परमेश्वर निराकार, सब व्यापक है, तब उनकी पूर्ति ही नहीं बन 
सकती ओर जो मूर्ति के दशन-मात्र से परमेश्वर का स्मरण होथे तो परमेश्वर फे बनाये 
पुथिवी, जल, अप्रि, वायु ओर बनरपति आदि अनेक पदाथ जिन में अद्भुत रचना 
की है, क्‍या ऐसी रचना-युक्त प्रथिवी, पहाड़ आदि परमेश्वर रचित महा-मूर्त्तियाँ 
कि. जिन पहाड़ आदि से मनुष्यकृत मूर्तियाँ बनती हैं, उनको देख कर (क्‍या ) 


परमेश्वर का स्मरण नहीं हो सकता ? 
( स० प्र० स० ११) 


क्या सब व्यापक परमेश्वर को मूर्ति के भीतर व्यापक मान कर 


उपासना नहीं करनी चाहिये १ 

(१) “जब परमेश्वर सवत्र व्यापक है, तो किसी एक वस्तु में परमेश्वर की 
भावना करना, (ओर) अन्यत्र न करना, यह ऐसी बात है कि जैसे चक्रवर्ती राजा फो 
सब राज्य की सत्ता से छुड़ाकर एक छोटो सी मोंपड़ी का स्वामी मानना । देखो ! 
यद्द कितना बड़ा अपमान है, वेसा तुम परमेश्व र का भी अपमान करते हो ।” 

(२) जब ( परमेश्वर को ) व्यापक मानते हो, तो वाटिका में से पुष्प पत्र 
तोड़ के क्‍यों चढ़ाते ( हो ) ? चन्दन घिस के क्यों लगाते ( हो )? धूप को जला के 
क्यों देते ( हो ) ? घन्टा, घरियाल, माँज, पखाजों को लकड़ी से कूटन। पीसना क्‍यों 
करते हो ? तुम्हारे हाथों में ८ परमेश्वर ) है, (फिर हाथ) क्‍यों जोड़ते हो ? (तुम्हारे) 
शिर में है, (फिर ) क्यों नमाते हो ? ( परमेश्वर ) अन्न जलादि में है, फिर क्यों 
नेवेद्य थरते (हो )? जल में है, ( उसे ) स्नान क्‍यों कराते हो ? क्योंकि उन सब 
पदार्थों में परमात्मा व्यापक है और तुम व्यापक की पूजा करते हो, वा ब्याप्य की 
जो व्यापक की करते हो, तो पाषांण लकड़ी भादि पर चन्दन पुष्पादि क्‍यों चढ़ाते 
हो ? ओर ( यदि तुम ) व्याप्य की ( पूजा ) करते हो, तो “हम इश्वर की पूजा 
करते हैं? ऐसा भूठ क्यों बोलते हो ? “हम पाषाण के पुजारी हें”, ऐसा सत्य क्यों 
नद्दी बोलते १” ( स० प्र० स॒० ११ ) 
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टेश्वर निराकार क्‍यों है और साकार क्‍यों नहीं हो सकता ? 

(१) “(इश्वर ) निराकार ( है ), क्‍योंकि जो साकार होता, तो व्यापक न 
हाता, ( ओर ) जब व्यापक न होता, तो सवज्ञादि गुण भी ईश्वर में न घट सकते, 
क्योंकि परिमित वस्तु में गुण, कमे, स्वभाव भी परिमित रहते हैं, तथा शीतोष्ण, 
ज्षुपा, तृषा और गोग, दोष, छेदन, भेदन आदि से रहित नहीं हो सकता, इस से यही 
निश्चित है कि इधर निराकार है। जो (वह ) साकार हो, तो उस के नाक, कान, 
आँख आदि अवयवों का बनानेहारा दूसरा .होना चाहिये, क्योंकि जो संयोग से 
उत्पन्न होता है, उसको संयुक्त करले वाला निगकार चेतन अवश्य होना चाहिये । जो 
कोई यहाँ ऐसा कद्दे कि ईश्वर ने स्नेच्छा से आप ही आप अपना शरीर बना लिया 
तो भो वही सिद्ध हुआ कि शरीर बनने के पूज ( वह ) निराकार था, इसलिये पर- 
मात्मा कभी शरीर धारण नहीं करता, किन्तु निगकार होने से सत्र जगत्‌ को सूक्म 
कारणों से स्थूलाकार बना देता है ।” 

( स॒० प्र० स० ७ ) 

(२५) “जो (इश्वर ) साकार, अर्थात्‌ शरीर-युक्त है, वही इश्वर नहीं ( हो 
सकता ), क्योंकि वह परिमित-शक्ति-युक्त, देश, काल, वस्तुओं में परिछिन्न, क्षुधा, 
तृषा, छेदन, भेदन, शीतोष्ण, ज्वर, पीड़ादि सहित होते, उसमें जीव के बिना इंश्वर 
के गुण कभी नहीं घट सकते । जेसे तुम और दम साकार, अर्थात शरीर धारी हैं, 
इससे त्रसरेणु, अर, परमाणु और प्रकृति को अपने वश में नहीं लां सकने हैं, वैसे 
ही स्थूल देहधारी परमेश्वर भी उन सक्षम पदार्थो' से स्थूल जगत्‌ नहीं बना सकता 
जो परमेश्वर भौतिक, इन्द्रिय गोलक हस्त पादापि अवयवों से रहित है, परन्तु उसकी 
अनन्त शक्ति, बल ( ओर ) पराक्रम है, उससे ( त्रह ) सत्र काम करता है, जो जीब 
ओर प्रकृति से कमी न हो सकते। जब वह श्रकृति से भी सूदम ( है) ओर उनमें 
व्यापक है, तभी उनको पकड़ कर जगदाकार कर देता है ।” 

( स० प्र० स० ८ ) 
क्या रेश्वर का अवतार भी नहीं हो सकता 

“ग्रज एकपात्‌” “अकायम्‌” इत्यादि विशेषणों से परमेश्वर को जन्म मरण . 
झओर शरीर-धारण-रहित वेदों में कहा है, तथा युक्ति से भी परमेश्वर का अवतार कभी 
नहीं हो सकता, क्योंकि जो आकाशवत्‌ सर्वत्र व्यापक अनन्त ओर सुख दुःख 
दृश्यादि गुण रहित है। वह एक छोटे से वीय्य गर्भाशय और शरीर में क्थयोंकर आ 
सकता है ? आता जाता वह है कि जो एकदेशीय हो, और जो अचल, श्रद्धश्य ( है 
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ओर ) जिसके बिना एक परिमारु भी खाली नहीं है, उसका आवतार कहना, जानो 
बन्ध्या के पुत्र का विवाह कर उसके पौत्र के दूशन करने की बात कहना है ,” 
( स० प्र० स० ११) 


अवतार धारण किये बिना इश्वर अपने भक्तों का उद्धार और दुष्ट जनों 
का दमन केसे कर सकता है ! 


“प्रथम जो जन्मा है, वह्‌ अवश्य म्रत्यु का प्राप्त होता है। जो इश्वर अवतार 
शरीर धारण किये बिना जगत्‌ को उर्त्पत्ति, स्थिति ( और ) प्रलय करता हैं, उसके 
सामने कंस, रावणादि एक की ड़ी के समान भो नहीं। वह सवव्यापक होने से कंस, 
रावणादि के शरीरों में भी परिपूर्ण हो रहा है, जब चाहे उसी समय मर्मच्छेदन कर 
नाश कर सकता है। भला इस अनन्त गुण, कर्म, स्वभाव-युक्त परमात्मा को एक 
चुद्र जीव के मारने के लिये जन्म मरण-युक्त कहने वाले को मूखपनस अन्य कुद्ध 
विशेष उपमा मिल सकती है ? ओर जो काई कहे कि भक्त जनों के उद्धार करने के 
लिये ( इश्वर ) जन्म लेता है, तो भी सत्य नहीं, क्‍योंकि जो भक्त जन इश्वर की 
आज्ञानुकूल चलते हैं, उनके उद्धार करने का पूरा सामथ्य ईश्वर में है। क्या ईश्वर 
के प्रथिवी, सूय, चन्द्रादि जगन का बनाने, घारण ओर प्रलय करने रूप कर्मा से 
कंस रावणादि का बच ओर गा।वध॑नादि पव॑तों का उठाना बड़े कम हैं? जो कोई 
इस सृष्टि में परमेश्वर के कर्मा का विचार करे, तो “न भूतो न भविष्यति” इश्वर के 
सदृश काई न है ( ओर ) न हांगा। ओर युक्ति से भो इश्वर का जन्म सिद्ध नहीं 
होता, जेसे कोई अनन्त आकाश को कहे कि गभ में आया वां मूठी में धर लिया, 
ऐसा कहना कभी सच नहीं हो सकता, क्योंकि आकाश अनन्त ओर सब में ठयापक 
है। इससे न आकाश बाहर आता ओर न भीतर जाता, वैसे ही अनन्त सबे-व्यापक 
परमात्मा के होने से उधका आना जाना कभी सिद्ध नहीं हां सकता। जाना वा 
आना वहाँ हो सकता है, जहाँ न हो । क्या परमेश्वर गभे में व्यापक नहीं था जो 
कहीं से आया ओर बाहर नहीं था, जो भीतर से निकला ।” 

( सत्याथप्रकाश स० ७ ) 

इश्वर केसे सव-शक्तिमान है 
.. (१) “(ईश्वर सवशक्तिमान्‌ ) है, परन्तु जसा तुम सर्व शक्तिमान्‌ शब्द 
फा अर्थ जानते हो, वेसा नहीं ( है ), किन्तु सत्शक्तिमान्‌ शब्द का यही अथे है कि 
हर अपने काम, अर्थात्‌ उत्पत्ति, पालन, श्रलय आदि ओर सब जीवों के पुण्य, 


श्शे७ ] दयानन्द सिद्धान्त भार्क॑रे 


पाप की यथायोग्य व्यवस्था करने में किंचित्‌ भी किसी की सहायता नहीं लेता, 
अर्थात्‌ अपने अनन्त सामथ्ये से ही सब अपना काम पूर्ण कर लेता है।” 

(२) “जो तुम कहो कि (इश्व र) सब कुछ चाहता और कर सकता है, 
तो हम तुम से पूछते हैं कि ( क्या ) परमेश्वर अपने को मार, अनेक इश्वर बना, 
रवयं अविद्वान्‌ ( हो ), चोरी व्यभिचारादि पाप कम कर और दुःखो भी द्ोसकता 
है ? जेसे यह कर्म इश्वर के गुण, कम, स्वभाव से विरुद्ध हैं, तो जो तुम्हारा कहना 
है कि वह सब कुछ कर सकता है, यह कभी नहीं घट सकता, इसलिये स्वे-शक्तिमान्‌ 
शब्द का अथ जो हमने कहा वही ठीक है ।” 

( सत्याथप्रकाश स० ७ ) 

(३ ) “क्या सव शक्तिप्रान बह कह्दाता है कि जो असम्भव बात को भी 
कर सके ? जो कोई असम्भव बात, अर्थात्‌ जेसा कारण के बिना काय्ये को कर 
सकता है, तो बिना कारण दूसरे इश्वर की उत्पत्ति ( भो ) कर ओर रत्रयं सृत्यु को 
प्राप्त ( होकर ) जड़, दुःखो, अन्यायकारी, अयवित्र ओर कुकर्मी आदि हो सकता 
है वा नहीं ? जो स्वाभाविक नियम, अर्थात्‌ जेसा अग्नि उष्ण जल शीतल ओर 
प्रथिव्यादि सब जड़ों को विपरीत गुण वाले इश्वर भी नहीं कर सकता ओर देश्वर 
के नियम सत्य ओर पूरे हैं, इसलिये परिवतेन नहीं कर सकृता। इसलिये सब 
शक्तिमान्‌ का अथ इतना ही है कि परमात्मा बिना किसप्तो के सहाय के अपने सब 
काये पूण कर सकता है ।” 

(स० प्र० सं० ८ ) 
परमेश्वर निगूण और सपुण कैसे है ! 

“जैपे जड़ के रूपादि गुण हैं ओर चेतन के ज्ञानादि गुण जड़ में नहीं हैं, 
वैसे चेतन में इच्छादि गुण हैं और रूपांदि जड़ के गुण नहीं, इसलिये “यद्‌ गुणेस्सह 
वत्तमाने तत्सगुणम्‌” “गुणेभ्यो यप्निगंतं प्रथग्भूतं तब्निगु णम्‌,” जो गुणों से सहित 
वह सगुण ओर जो गुणों से रहित, वह निगु ण कड्ाता है। अपने २ स्वाभाविक 
गुणों से सहित ओर दूसरे विरोधी के गुणों से रहित होने से सब पदाथे सगुण और 
निगु ण हैं। कोई भी ऐसा पदाथ नहीं है +क जिस में केवल निगुणता या क्रेवल 
सगुणता हो, किन्तु एक ही में सगुणशता ओर निगुणता सदा रहती है, वैसे ही 
परमेश्वर अपने अनन्त ज्ञान बलादि गुणों से सहित होने से सगुण और रुपादि 
जड़ के तथा हेषादि जोब के गुणों से प्रथक्‌ होने से निगुण कहाता है।” 

( स० प्र० स० ७ ) 
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यदि इश्वर त्रिकाल-दर्शी है, तो जीव कैसे स्वतन्त्र रह सकता है 


“टइश्वर को त्रिकाल दर्शी कहना मूखंता का काम है, क्योंकि जो होकर न 
रहे, वह भूतकाल, ओर न होके होवे, बह भविष्यत्काल, कहात है, क्‍या इश्वर 
को कोई ज्ञान होके नहीं रहता, तथा न होके होता है, इसलिये परमेश्वर का ज्ञान 
सदा एक रस अखण्डित वत्तमान रहता है । भूत, भविष्यत्‌ जीबों के लिये है, 
हां! जीवों के कमे की अपेज्ञाी से त्रिकालज्ञता ईश्वर में है, स्वतः नहीं। जैसा 
स्वतन्त्रता से जीव (कम ) करता है, ओर जैधा इेश्बर जानता है, बेसा जीव 
करता है, अथांत्‌ भूत, भविष्यत्‌, वत्तम्रान के ज्ञान और फल्न देने में इश्वर स्वतंत्र 
ओर जीव किख्नित्‌ वत्तमान ओर कमे करने में स्वतंत्र है। इश्वर का अनादि 
ज्ञान होने से जैसा कमे का ज्ञान है, वेसा ही दण्ड देने का भी ज्ञान अनादि है। 
दोनों ज्ञान उसके खत्य हैं। क्या कमे ज्ञान सच्चा ओर दण्ड ज्ञान मिथ्या कभी 


हो सकता है ? इसलिये इस में कोई दोष नहीं आता ।” 
( स० प्र० स० ७३ ) 


परमेश्वर दयालु ओर न्य|यक्लारी किस प्रकार हे ! 

ध्याय और दया का नाम-मात्र ही भेद है, क्योंकि जो न्याय से श्रयोजन 
सिद्ध होता है, वही दया से दण्ड देने का प्रयोजन है कि मनुष्य अपराध करने 
से बन्द होकर दुःखों को प्राप्त न हो । वही दया कद्गातो है जो पराये दुःखों का 
छुड़ाना''* “जैसा ( जिसने ) जितना बुरा कमे किया हो, उसको उतना वैसा हो 
दृल्ड देना चाहिये, उसी का नाम न्याय है ओर जो अपराधी को दण्ड न दिया जाय 
तो दया का नाश हो जाय, क्योंकि एक अपराधी डाकू को छोड़ देने से सहसोरों 
धर्मात्मा पुरुषों को दुःख देता है। जब एक को छोड़ने में सहइस्त्रों को दुःख प्राप्त 
होता है। वह दया किस प्रकार हो सकती है? दया वही है कि उस डाकू को 
कारागार में रखकर पाप करने से बचाना डाकू पर ओर उस डाकू को मार देने से 
अन्य सहस्रों मनुष्यों पर दया प्रकाशित होती ।” 

“देखो ! इंश्वर फी पूर्ण दया तो यह है कि जिसने सत्र जीवों के प्रयोजन 
सिद्ध होने के अर्थ जगत में सकज्न पदाथ उत्पन्न करके दान दे रखे हैं, इससे भिन्‍न 
दूसरी बड़ी दया कौनसो है ? अत्र न्याय का फल्न प्रत्यक्ष दीखता है कि सुख दुःख 
की व्यवस्था अंधिक ओर न्यूनता से फत्न को प्रकाशित कर रही है। इन दोनों का 
इतना ही भेद्‌ है कि जो मन में सब्र को सुख होने ओर दुख छूटने की इच्छा 
झोर क्रिया फरना है, वह दया ओर घाह्य चेष्टा, अर्थात्‌ बन्धन छेदनादि यथावत्‌ 
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दण्ड सेना न्याय कहाता है । दोनों का एक प्रयोजन यह है कि सब्र को पाप ओर 
दुःखों स प्रथक कर देना |” 
( स० प्र० स० ७ ) 
क्या इश्बर हमारे पाप क्षमा करता है? 

(१ ) “लब प्रत्येक जीव का कर्मा का पूरा २ फन्न दिया जावेगा, त। क्षमा 
नहीं किया जायगा, ओर जो ज्ञम्ता किया जायगा तो पूरा फन्न नहीं दिया जायगा 
ओर अन्याय होगा ।” 

( स० प्र० स० १४७ ) 

(२) “किये हुये पापों का क्षमा करना, जानो पापो का क(ने की आज्ञा 
द्‌ के बढ़ाना है | पाप क्षमा करने की बात जिस पुस्तक में हो, वह न इश्वर ओर 
न किसो विद्वान का बनाया (हुआ ) है, किन्तु पाप-बद्धक है। हां, आगामो पाप 
छुड़ाने के लिये किप्ती से गथना आर स्वयं छोड़ने के लिये पुरुषाथे ( और ) पश्चा- 
ताप करना डचत है, परन्तु केत्रल पश्चात्ताप करता रहे ( और पाप ) छाड़े नहीं, 
तो भी कुछ नहीं हो सकता ।” 

( स० प्र० स० १७ ) 

(३) “जा तोबा करने से पाप छूटे ओर ईश्वर मित्रे, ता काई भो पाप 
करने से न डर, इसलिये यह सब्र बाते विद्या से विरुद्ध हें।' 

( स० प्र० स० १४ ) 

(७ ) “यदि समग्र पापों को खुदा क्षमता करता है, तो जाना सत्र ससार को 
पापी बनाता है ओर दयाहान है। क्याकि एक दुख पर दया ओर क्षमा करने स वह 
अधिक द॒ष्टता करेगा, ओर अन्य बहुत घर्मात्माओं का दुःख पहुँचावेगा। यदि 
किंबित भा अपराध ज्षत्रा किया जावे, ता अपराव द्वी अवराध जगत में छा जावे ।” 

( स० भ्र० स्र० १४ ) 

( ५ ) ब्रह्मसमाजियों को सम्बोधन करके महर्षि लिखते हैं:--- 

“एक यह भो तुम्द्वारा दांष है जा पश्चाताप ओर प्राथेना से पापों को निबृत्ति 
मानते ही । इसी बात से जगत्‌ में बहुत से पाप बढ़ गये हैं'******** इस से पापों से 
भय न होकर पा में प्रवृत्ति बहुत होगई हे ।” 

( स० प्र० स० ११ ) 

( ६ ) “पश्चात्ताप से पाप क्षय नहीं होता, परन्तु आगे पाप करना बन्द हो 
सकता है । 


दयानन्द सिद्धान्त भास्कर [ १२७ 


कृत्वां पापं हि संतप्य तस्मात्पापात्पमुच्यते । 
नेवं कुर्या' पुनरिति निवृत्या पूयते तु सः॥ 
मनु० अ० ११ हो० २३० 
चाहे कितना भी पश्चात्ताप किया जावे, तो भी कृत पापों को तो भोगना ही 
चाहिये। इसका हृष्टान्त--ज मे कोई कुएं में गिरा और उसझे हाथ पांव दट गये, 
तो अब वह चादे कितना ही पश्चात्ताप करे, तो भी उसके हाथ पाँव जो टूटे, सो 
तो टूट ही चुके, वह तो कुछ भी किये ( से ) नहीं छूट सकता। हां, आगे के लिये 
कुर में न गिरेगा, इतना ही केवल होगा ।” 

( ३० म० पूना का ठया० जन्म विषय ) 


क्या देश्वर कयामत के रोज ही न्याय करता है ! 
( मुसलमानों के सिद्धान्त पर व्याख्या करते हुए ) 

(१) “जब कयामत को, अथात्‌ प्रलय ही में न्याय करने कराने के लिये *' 
*“**** “** खुदा बुलावेगा, तो जब तक प्रलय न होगा, तब तक सब दौरासपुद ( ही ) 
रहेंगे और दोरा-सुपुदं सब को दुःखदायक ( होता ) है, जब तक न्याय न किया 
जाय । इसलिये शीघ्र न्याय करना न्यायाघ्रीश का उत्तम काम है। यह तो पोपांगाई 
का न्याय ठहरा | जेसे कोई न्यायाधीश कद्दे कि जब तक पदच्चाख वष तक के चोर ओर 
साहूकार इकट्टे न हों, तब तक उनको दण्ड वा प्रतिष्ठा न कानी चाहिये, वैसा ही 
यह हुआ कि एक तो पचास व तक दौरा-सुपुद रद्दा और एक आज ही पकड़ा 
गया, ऐसा न्याय का काम नहीं हो सकता । न्याय तो वेद ओर मनुस्म्रति ( में) देखो 
जिसमें क्षण-मात्र भी विलम्ब नहीं होता, ओर अपने २ कर्मानुसार दण्ड वा प्रतिए्ा 


श पाते रहते हैं ।” 


( स० ४० स० १४७ ) 
(२) “कयामत तक मुर्द कबर में रहेंगे बा किध्ती अन्य जगह ? जो उन्हीं 
में रहेंगे, तो सड़े हुए दुरगन्धरूप शरोर में रह कर पुण्यात्मा भी दुःग्ब भोग करेंगे ? 


यह न्याप, अन्याय है ।” 
( स॒० प्र० स० १७ ) 


(३ ) “क्या ( मुर्दे ) कबरों से निकलकर खुदाकों कचहूरीकी ओर दोड़ेंगे ! 
उनके पास सम्मन कबरों में क्‍्योंकर पहुंचेंगे? ओर उन.बिचारों को जो कि 
पुण्यात्मा वा पापात्मा हैं, इतने समय सभी को कबरों में दोरे सुपुर्दे क्रेद क्‍यों रखा ? 
ओर आज कल्न खुदा की कचहरी बन्द होगी ओर खुदा, तथा फ़रिश्ते वैठ होंगे 
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अथवा क्या काम करते होंगे ?- अपने २ स्थानों में बैठ इधर उधर घूमते, सोते, नाच 
तमाशा देखते वा ऐश आराम करते द्वोंगे । ऐस्ता अंधेर किसी के राज्य में न होगा ।” 
( स० प्र० स० १७ ) 


ग्रन्थों की प्रयाणिकता, अप्रमाणिकता । 


प्रमाण के योग्य ग्रन्थ । 

“जो २ ग्रन्थ सृष्टि की आदि से लेके आज तक पत्तपात ओर राग द्वेष-रहित, 
सत्य धर्म युक्त, सब लोगों के प्रिय, प्राचीन विद्वान आय्ये लोगों ने ( स्वतः प्रमाण ) 
अर्थात्‌ अपने आप ही प्रमाण, ( और ) परत: प्रमाण, अर्थाव वेद ओर प्रत्यज्षानुमा- 
नादि से प्रमाण भूत हैं******** उनको आगे कहते हैं:-- 

“४««*****“"इश्वर की कही हुई जो चारों मन्त्र संहिता हैं, वे ही स्वयं प्रमाग 
होने योग्य हैं, अन्य नहीं। परन्तु उनसे भिन्न भी जो २ जीवों के रचे हुए ग्रन्थ हैं, 
वे भी वेदों के अनुकूल होने से परतः प्रमाण के योग्य होते हैं ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, ग्रन्थ प्रमाण्याप्रमाण्य ) 


वेद निम्र म और स्वतः प्रमाण क्‍यों हैं ९ 


“क्ग्रोंकि वेद इश्वर के रचे हुए हैं और इश्वर सवज्ञ, सबंविद्या-युक्त, तथा 
सव शक्ति वाला है, इस कारण से उसका कथन ही निश्रम और प्रमाण के योग्य है, 
ओर जीवों के बनाये ग्रन्थ स्वत: प्रमाण के योग्य नहीं होते, क्योंकि वे ( जीव ) 
सव विद्या युक्त और स्व शक्तिमान नहीं होते । इसलिये उनका कहना स्वतः प्रमाण 
के योग्य नहीं होसकता । ऊपर के कभन से यह बात सिद्ध होती है कि वेद विषय में 
जहां कहां प्रमाण को आवश्यकंता हो, वहाँ सूय्ये ओर दीपक ई समान वेदों का ही 
प्रमाण लेना उचित है, अथात्‌ जैसे सूये ओर दीपक अपने ही भ्रकाशसे प्रकाशमाय 

होके सब क्रिया वाले द्रव्यों को :.रकाशित कर दते हैं, बेसे ही वेद भी अपने प्रकाशसे 
प्रकाशितहंके अन्य अंथों काभी प्रकाश करते है। इससे यह सिद्ध हुआकि जो २ प्रंथ 
वेदोंसे विरुद्ध हैं, वे कभी प्रमाण वा रघीकार करने के योग्य नहीं होते । ओर वेदों का 
( यदि ) अन्य ग्रन्थों के साथ विरोध भी हो, तब भी अ्रप्रमाण के योग्य नहीं ठहर 
सकते, क्‍योंकि वे तो अपने ही प्रमाण से प्रभाण-युक्तहें । इसी श्रकार ऐतरेय, शतपथ 
ब्राह्मणादि ग्रन्थ जो वेदों के अथ ओर इतिदासादि से युक्त बनाये गये हैं, वे भी 
प्रतः प्रमाण अर्थात्‌ वेदों के अनुकूल ही होने से प्रमाण ओर विरुद्ध होने से अप्र- 
माय हो सकते हैं। मन्त्र भाग की चार संहिता कि जिनका नाम वेद है वे सत्र स्ववः 
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प्रमाण फह्दे जात हैं और उनसे मिन्‍न ऐतरेय, शतपथ आदि प्राचीन सत्य ग्रन्थ हैं, 
बे परत: प्रमाण के योग्य हैं ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रामाण्याप्रमाण्य विषय) 
(२ ) “में उपनिषदों में एक “इशावास्य” को छोड़ के अन्य उपनिषदों को वेद 
महीं मानता, किन्तु अन्य सब उपनिषद बाढ्माण प्रंथों में हैं, वे इेश्वरोक्त नहीं हैं ।” 
( भुभोच्छेदन ) 
(३) “(में ब्राह्मण पुम्तकों को भी वेद नदीं मानता), क्योंकि नो इेश्व रोक्त है, 
बही वेद होता है । जीवोक्त को वेद नहीं कहते | जितने ब्राह्मण ग्रंथ हैं, वे सब ऋषि 
मुनि-प्रणीत और संहिता ईश्वग-पुणीत है । जैसा इश्वर के सर्वेज्ञ होने से तदुक्त 
निर्भान्त सत्य ओर मतके साथ स्वीकार करने योग्य होता है, जीबोक्त नहीं हो सकता 
क्योंकि वे ( अर्थात-जीव ) सवज्ञ नहीं। परन्तु जो वेदानुकूल ब्राह्मण ग्रंथ हैं, उन 
को में मानता ओर विरुद्धार्थो को नहीं मानता हू। वेद स्वतः प्रमाण ओर ब्राह्मण 
परत: प्रमाण हैं, इससे जैसे वेद बिरुद्ध ब्राह्मण ग्रंथों का त्याग होता है, वैसे ब्राह्मण 
ग्रंथों से विरुद्धाथ होने पर भी वेदों का परित्याग कभी नहीं हो सकता, क्योंकि वेद्‌ 
सलेथा सब को माननीय है।” 
( अमोच्छेदन ) 
रैश्वरीय ज्ञान वेद 


वेद किन का नाम है ! 
“जो इेश्बरोक्त सत्य विदयात्रों से युक्त ऋर संद्तादि चार पुस्तक हैं, जिन से 
मनुष्यों को सत्यासत्य का ज्ञान होता है, उनको वेद कहते हैं ।" 
( आर्य्योदिश्य रत्न माला ) 


सष्टि के आदि में वेदों का ज्ञान किन्हें ओर कैसे दिया गया १ 


“श्रप्मि, वायु, आदित्य, ओर अंगिग, इन चारों मनुष्यों को, जैपे वादित्र को 
फोई बजावे, वा क/ठकी पुतलीको चेश्टा करात्रे, इसी प्रकार ईश्वर ने उनको निमित्त 
मात्र किया था।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वेशेत्पत्ति विषय ) 


वेदों का “श्रुति” नाम क्यों है 
५सृद्ठि के आरम्भ से आन पर्यन्त ओर ब्रद्मादि से लेके हम ज्ोग पर्यन्त्र जिस 


ले सब सरव विद्याओं को सुनते भते हैं, श्ससे वेदों का “श्रुति” नाम पड़ा है, 
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क्योंकि किसी देहधारी ने वेढ़ों के चनाने बाले को साक्षात्‌ कभी नहीं देखा। श्सः 

कारण से जाना गया कि वेद निराकार ईश्वर से ही उत्पन्न हुए ओर उनको सुनते 
सुनाते ही आज़ पर्यन्त सब लोग चले आते हैं ।” 

( ऋखेदादि भाष्य भूमिका, वेदोत्पच्चि विषय ) 
ब्रेद कब पुस्तक रूप में आये १ '“ 
पाठक गण ! बेदों का नाम “श्रुति” भी है, कारण यह कि आदि सृष्टि से 

लेकर अनेक वर्षो' प्रयेन्‍्त लोग “श्रवण” द्वारा ही इस ज्ञान को ग्रदण करते रहे, ओर 

उन ज्ञोगों की स्मति इतनी तीत्र होती थी, कि सम्पण ज्ञान उन्हें सहज में याद हो 

जाता था। परन्तु एक समय ऐसा आया कि उनकी स्प्रति धीरे २ निबल होती मई 

ओर वह वेदों के ज्ञान को संभाल कर सुरक्षित न रख सके तब ऋषियों ने वेदों को 
पुस्तक-रूपमें परिशित कर दिया । महर्षि दयानन्द ने ता० २९ जुत्नाई सन्‌ १८७१३६० 
को पना में “इतिहास” विषय पर एक व्याख्यान दिया । उस व्याख्यान में महपि ने. 
अपने विचार इस प्रकार प्रकट किये:-- 

“इस प्रकार की मनुष्यों में गुण कमेनुरूप व्यवस्था स्वायम्मुत्र मनु के समय 
तक पूर्णतया चलती रही । मनु के दस पुत्र थे। स्वरायम्भुव मनु का बेटा मरीच यद्द 
प्रथम ज्ञत्रिय राजा हुआ, इसके पश्चात्‌ हिमालय के प्रदेश में छः क्षत्रिय राजाओं की 
परम्परा हुईं, अ्नन्तर इच्चाकु राजा राज्य करने लगा ।'*'****** इच्चाकु, यह आया 
बते का प्रथम राजा हुआ । इच्तवाकु को ब्रह्मा में छुठी पीढ़ी हैं | पीढ़ी शब्द का -अथथे 
“बाप से बेटा”, यही न सममभें, किन्तु एक अधिकारी से दूसरा अधिकारी, ऐसा जानें । 
पहिला अधिकारी स्वायम्भुव था । इच्बाकु के समय में लोग अक्षर स्याही आदि 
लिखने की रीति को प्रचार में लाये, ऐसा प्रतीत होता है, क्योंकि इश्बाकु के समय 
में वेद को बिल्कुल कण्ठस्थ करने की रीति कुछ २ बन्द होने लगी ( थी ) जिस लिपि 
में वेद लिखे जाते थे, उसका नाम “देवनागरी” ऐसा है। कारण ( यह कि ) देव, 
अथोत्‌ षिद्वान्‌, इन का जो नगर, ऐसे विद्वान नागर लोगों ने अक्षर द्वारा अथे संशेत 
उत्पन्न करके ग्रन्थ लिखने का प्रचार प्रथम प्रारम्भ किया ।”? 

( पूना का व्या० ८-६ इतिहास विषश्न -) 
वेदों का ज्ञान नित्य हे 

(१) “जैसे इस कल्प की सृष्टि में शब्द अक्षर, अथे ओर सम्बन्ध वेदों में हैं, 
इसी प्रकार से पूब कल्प में थे और आगे भी होंगे, क्योंकि जो ईश्वर की बिद्या है, सो 
नित्य एक ही रस बनी रहती है, उनके एक अक्षर का भी विपरीत भाव कभी नहीं - 
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होता। सो ऋमेद से लेके चारों वेदों की संहिता अब जिस प्रकार की है कि इन में 
शब्द, अथ, सम्बन्ध, पद ओर अक्षरों का जिप्त क्रम से वत्तमान है, इसी प्रकार का 
क्रम सब्र दिन बना रहता है, क्योंकि इंश्र का ज्ञान नित्य है, उसकी वृद्धि, क्षय, ओर 
विपरीतता कभी नहीं होती, इस कारण से वंदों को'नित्य स्वरूप ही मानना चाहिये।” 

( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, वेदानां नित्य त्वं विचार ) 

(२) “जब जब परमेश्वर सृष्टि को रचता है, तब २ प्रजा के .हिंत के लिये 
सृष्टि की आदि में सब विद्याओं से युक्त वेदों का भो उपदेश करता है, ओर जब २ 
सृष्टि का प्रलय होता है, तब २ बेद उसके ज्ञान में सदा बने रहते हैं, इससे उनको 
संदेव नित्य मानना चाहिये ।” 
(३) “जो इश्वर नित्य ओर सवज्ञ है उसके लिये वेद भी नित्य और स्वेक् 
होने के योग्य हैं ।” 
हे क्या वेदों में इतिहास हे ९ 
“ज्रद्माण पुम्तकों में बहुत से ऋषि महर्ति ओर राजादि के ,इतिहास लिखे हैं, 
ओर इतिहास जिसका हो, उसके जन्म के पश्चात्‌ लिख जाता है। वह ग्रन्थ भी 
उसझे जन्म के पश्चात्‌ होता है। वेदों में किप्ती का इतिहास नहीं,किस्तु विशेष जिस २ 
शब्द से विद्या का बोच होते, उस २ शउर का प्रयोग किया है, किपी मनुध्य की संज्ञा 
था विशेष कथा का भसंग वेदों में नहीं ।”” 
(स० प्र० स० ७ ) 
फिर-परत्येक मन्त्र के साथ “ऋषि” क्रिस लिये लिखा होता है ! 
( १) “इश्वर जिस समय आदि संध्ट में वदों का प्रकाश कर चुका, तभी से 
प्राचीन ऋषि लोग वेद मन्त्रों के अर्था का प्रचार करने लगे, फिर उन में से जिस २ 
मन्त्र का अर्थ जिस २ ऋषि ने प्रकाशित किया, उस २ का नाम उसो २ मन्त्र के साथ 
स्मरण के लिये लिखा गया है, इसो कारण से उनका ऋषि नाम भी हुआ है ओर जो 
उन्होंने ईश्वर फे ध्यान ओर अनुप्ह से बड़े २ प्रयत्न के साथ वेद मन्त्रों के अर्था को 
यथावन्‌ ज्ञानकर सत्र मनुष्यों के लिये पूर्ण उपकार किया है, इसलिये विद्वान लोग 
बेद्‌ मन्‍्त्रों के साथ उनका स्मरण रखते हैं ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 
“जिस २ मन्त्राथे का दशेन जिस ऋषि को हुआ ओर प्रथम ही जिसके 
पहिले उस मन्त्र का अथे किसो ने प्रकाशित नहीं किया था, किया और दूसरों को 
'पढ़ाया भी, इसलिये अद्यावधि उस २ मन्त्र के साथ ऋषि के नाम स्मरणाथ लिखा 
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आता है, जो कोई ऋषियों को मन्त्र-कर्ता बतलावें, उनको मिथ्यावादी समभे, वे तो 
मन्‍्त्रों के अथ प्रकाशक है ।” 
( स०७ प्र० स० $ » 
ऋषि लोगों को वेदों के अथ किसने और केसे जनाये १ 
“परमेश्वर ने जनाया ओर धर्मास्‍्तमा योगौ महर्षि लोग जब ३ 
जिस २ के अथ जानने को इच्छा करके ध्यानावस्यित हो ( कर ) परमेश्वर के स्वरूप 
में समाधि स्थित हुए, तब २ परभात्मा ने अभीष्ट मन्त्रों के अथे जनाये। जब बहुतों 
के आत्माओं में वेदाथ प्रकाश'हुआ, तब ऋषि मुनियों ने इतिहास पूबक ग्रन्थ बनाये, 
उनका नाम “त्राह्मण” अथांत त्रद्म जो वेद्‌ ( है ) उसका व्याख्यान प्रन्थ होने से 
ब्राह्मण नाम हुआ ।” 
(स० प्र० स० ७ ) 
ऋषियों ने वेद मन्‍्त्रों का प्रकाश क्‍यों किया 
“बेद्‌ प्रचार को परम्परा स्थिर रहने के लिये तथा जो लोग वेद-शास्त्रादि 
पढ़ने को कम समथ हैं वे जिससे सुगमता से वेदाथे जान लेवें, इसलिये निधण्दु और 
निरुक्त आदि ग्रन्थ भी बना दिंये हैं कि जिनके सहायसे सब मनुष्य वेद और वेदाज्ञों 
को ज्ञान पूबक पढ़कर उनके सत्य अर्था' का प्रकाश करें ।” 
( झुख्वेदादि भाष्य भूमिका, ग्रशोरार विषय ) 
निघएदु और निरुक्त किसे कहते हैं ! 


“निधर्दु उसको कहते हैं कि जिसमें तुल्य अथ और तुल्य कम वाले धातुओं 
की व्याख्या, एक पदाथ को अनेक्राथ तथा अनेक अर्था' का एक नाम से प्रकाश और 
मन्त्रों से भिन्न अर्था का संकेत है ओर निरुक्त उसका नाम है कि जिसमें वेद्‌ मन्त्रों की 
व्याख्या है ।! 

(( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 
पन्त्रों का “देवता” क्‍या होता हे ९ 

४जिन २ मन्त्रों में जिन २ पदार्था' को प्रधानतां से स्तुति की है, उनको मन्त्र- 
मय देवता जानने चाहिये, अरथात्‌ जिस २ मन्त्र का जो २ अथ होता है, वही उसका 
“देवता” कहाता है, सो यह इसलिये है कि जिससे मन्त्रों को देख के उनके अभि- 
प्रायार्थ का यथार्थ ज्ञान होजाय, इत्यादि प्रयोजन के लिये देवता शब्द्‌ मन्त्र के साथ 


में लिखा जाता दै। ” 
मे ( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 
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वेद प्रन्त्रों के स्वरों का ज्ञान और उच्चारण किस प्रकार होता है ! 

“ऐसे ही व्याकरणाद शास्त्रों के बोध से उदात्त, अजुदात्त स्वरित, एक श्रुति, 
आदि स्वरों का ज्ञान ओर उच्चारण, तथा पिद्ञल सूत्र से छुददो ओर षड्जादि स्व॒रों का 
ज्ञान अवश्य करना चाहिये, जैसे “झग्निमीडे० यहां अक्वार के नीचे अनुवात्त का चिह्न 
( स्लि ) उदास है. इसलिये उस पर चिट्ठ नहीं लगाया गयां है, ( मी ) के ऊपर स्करित 
का चिह है। ( डे) में प्रचच ओर एकश्रुति स्व॒र है, यह बात ध्यान में रखना ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रतिज्ञा विषय ) 
एक वेद क्यों नहीं ! 

(१) “(इसके दो हेतु हैं, एक तो यह कि ) भिन्न २ विद्या जनाने के लिये, 
अधथात जो तीन प्रकार की गान विद्या है ( उसके जनाने के लिये वेदों का विभाग 
किया गया है ), एक तो यह कि उदात्त और षड्जादि स्व॒रों का उच्चारण ऐसी 
शोघ्रता से करना जैसा कि ऋग्वेद के स्वरों का उच्चारण द्रुत, अर्थात्‌ शीघद्नत्ति में 
होता है, दूसरी मध्यम बृत्ति जैसे कि यजुर्वद्‌ के स्व॒रां का उच्चारण ऋग्वेद के मन्त्रों 
से दूने काल में होता है, तोसरो विज्ञ.म्बत बृत्ति है, जिसमें प्रथम वृत्ति से तिगुना काल 
लगता है, जैसा कि सामवेद के स्थरों के उच्चारण वा गान में, फिर उन्हीं तीनों 
वृत्तियों के मिज्ञाने से अथववेद का भी डचचारण होता है, परन्तु इसका दवुतबृति में 
उच्चारण अधिक होता है इसलिये वेदों के चार विभांग हुये हैं ।” 

( ऋग्वेदाद भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 


(२५) दूसरा हेतु यह है कि:-- 

“ऋग्वेद में सब पदार्था के गणों का प्रकाश किया दै, जिससे उनमें प्रीति बढ़ 
कर उपकार लेने का ज्ञान प्राप्त हो सके, क्योंकि बिना प्रत्यक्ष ज्ञान के संसार ओर 
प्रवृत्ति का आरम्भ नहीं हो सकता ओर आरम्भ के बिना यह सनुष्य जन्म व्यथे 
ही चला जाता है, इसलिये क्रृग्वेद की गणना प्रथम ही की है। तथा यजुर्थेद में 
क्रिया काण्ड का विधान लिखा है, सा ज्ञान के पश्चात्‌ ही कर्त्ता को प्रवृत्ति यथावत्‌ 
हो सकती है, क्योंकि जैसा ऋग्वेद में गुणों का कथन किया है, बैसा ही यजुबंद में 
अनेक विद्याओं के ठीक २ विचार करने से संसारमें व्यवह।रां पदार्थों से उपयोग सिद्ध 
करना होता है, जिन से लोगों को नाना श्रकार का सुख मिते। क्योंकि जब तक कोई 
क्रिया विधि पूवेक न की जाय, तब तक उसका अच्छा प्रकार भेर नहीं खुल सकता 
इसलिये जैसा कुछ जानना वा कहना, वैसाही करना भो चाहिये, तभी ज्ञान का फल 
झोर शान को शोभा होती है। तथा यह भी जानना आ।वश्यक है कि जगत्‌ का उप« 
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कार मुख्य करके दो ही प्रकार का होता है, एक आत्मा ओर दूसरा शरीरका, अथात्‌ 
विद्या दान से आत्मा ओर श्रेष्ठ नियमों से उत्तम पदार्था' की प्राप्ति करके शरीर का 
उपकार होता है; इसलिये इश्वर ने ऋग्वेद्ञादि का उपदेश किया है कि जिन से मनुष्य 
लोग ज्ञान ओर क्रिया काण्ड को पूर्ण.रीति से जान लेबें |” . 


“तथा सामवेद से ज्ञान ओर आनन्द की उम्नत और अथवतेद से सवे 
संश्ें को निम्वत्ति होतो है, इसलिये इनऊहै चार विभाग किये हैं ।” 


( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रश्नोत्तर विषय ) 
पहिला ऋग, फिर यजुः, फिर साथ, और फिर अथबे, इस क्रम से 
चार वेद क्यों गिने जाते हैं १ 


“जब तक गुण ओर गुणी का ज्ञान मनुष्यों को नहीं होता, तब पयनन्‍्त उन में 
प्रीति सें प्रवृति नहीं हो सकती ओर इसझे बिना शुद्ध क्रियादि के अभाव से मनुष्यों 
को सुख भो नहीं हो सकता था इसलिये वेदों के चर विभाग किय्रे हैं कि जिससे 
प्रवृति हो सके | क्‍योंकि जैसे इस गुण-ज्ञान विद्या को जनाने से पहिले ऋग्वेद की 
गणना योग्य है, वैसे ही पदार्था के गुण ज्ञान के अनन्तर क्रिया रूप उपकार करके 
सब जगत का अच्छी प्रकार से दित भो सिद्ध ह। सफ्े। इस विद्या के जनाने के 
लिये यजुर्वेद की गिनती दूसरी वार की है। ऐसे ही ज्ञान, कमे ओर उपासना 
ः काण्ड को वृद्धि वा फन्त कितना ओर कराँ तक होना चाहिये, इसका विवान सामप्रेद्‌ 
में लिखा है, इसलिये उसक्ली तीस गिना है। ऐसे ही तीन बदों में जो २ विश्या 
है, उन सब के शेष भाग की पूर्ति, विधान, सत्र बिद्याओं की रक्षा और संशय निवृति 
के लिये अथवबेद को चोथा गिनाहै । सो गु ण॒-ज्ञान क्रिय-विज्ञन, इनकी उन्नति तथा 
रक्षा को पूर्वापर क्रमसे जान लेना ? अर्थात्‌ ज्ञानकाण्ड के लिये ऋग्वेद, क्रियाकाण्डकरे 
लिये यजुवेद, इनकी उन्नति के लिये सामत्रेद ओर शेष अन्य रक्ताओं के प्रकाश फरने 
के लिये अथव वेद की, प्रथम, दूसरी, तोसरी ओर चोथो कर के संख्या बांधी है। 
क्योंकि ( ऋच स्तुतो ) ( यज्‌, देव पूजा, सज्ञोत करणदानषु ) ( पोन्तकमेणि ) और 
( साम सान्ब प्रयोगे ) ” थव तिश्चरति कर्मा ) इन अर्थों के विद्यमान होने से चार 
वेदों, अर्थात्‌ ऋग, यजु, खाम ओर अशथ्व की यह चार संज्ञ। रखो हैं । तथा अथब- 
बेद का प्रकाश इधर ने इसलिये किया है कि जिससे तीनों वेहें की अनेर विद्याओं 
के सब विष्नों का निवारण ओर उनकी गणना अच्ड्री प्रकार से हो सहे।” 


( ऋग्वेदादि भाध्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 
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वेदों में नो अष्टक, अध्याय, मण्डल, सूक्त, पटक, काए्ड वर्ग दांत, 
जिक और अनुवाक्‌ रखे हैं, यह किस लिये ! 

“इनका विधान इसलिये है कि जिससे पठन पाठन और मन्त्रों की गिनती 
बिना कठिनता से जान ली जाय, तथा सब विद्याओं के प्रथक्‌ २ प्रकरण निश्रमता 
के साथ विद्दित होकर सब विद्या-व्यवहारों में गुण श्रोर गुणी के ज्ञान द्वारा मनन 
और पूर्वापर स्मरण होने से अनुवृत्ति पूवक आकांक्षा, योग्यता, आसक्ति और 
तात्पये सबको विद्त हो सझ्के, इत्यादि प्रयोजन के लिये अष्टकादि किये हैं ।” 

( ऋग्वेदादि भांष्य भूमिका, भ्रश्नोत्तर विषय ) 


पन्त्रों के साथ छन्द क्‍यों लिखा होता हे ! 

“जिस २ भन्त्रका जो २ छनन्‍्द है, सो भी उसके साथ इसलिये लिख दिया गया 
है कि उनसे मनुष्यों को छन्दां का ज्ञान भो यथावन होता रहे। तथा कोनघा छन्द 
किस २ स्वर में गाना चाहिये, इस बात फो जनाने के लिये उनके साथ में षड़तादि 
स्वर लिखे जाते हैं, जेधते गायत्री छन्द वाले मन्त्रों को पद़ज स्वर में गाना चाहिये । 
ऐमे ही ओर २ भी बता दिये हैं कि जिससे मनुष्य लोग गान विद्या में भी प्रत्रीण 
हों, इसोलिये वेद में प्रत्येक मन्‍्त्रों के खाथ उनके पड़ज आदि स्व॒र लिखे जाते हैं ।” 

( ऋखेदादि भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 


भला कई २ भन्त्र चारों वेदों में क्‍यों आते हैं ? 

“कहीं कहीं एक मन्त्र का चार वेदों में पाठ करने का यही प्रयोजन है कि 
व पूर्वाक्त चारों प्रकार की गान विद्या में गाया जावे । एक कारण तो यह है ओर 
दूसग कारण यह भी है कि प्रकरण भेद से कुछ २ अथभेद भी होता है, इसलिये 

कितने हद्वी मनत्रों का पाठ चारों वेदों में किया जाता है ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 

वेदों के मन्त्र कितने प्रकार के अर्थो' को जनाते हैं १ 

“वेदों के सब्र मन्त्र तीन प्रकार के अर्थो' को कहते हैं । कोई परोक्ष, अर्थात 
अटश्य अर्था' को, कोई प्रत्यक्ष अर्थात दृश्य अर्थो' को और कोई अध्यात्म अर्थात्‌ 
ज्ञान गोचर आत्मा ओर परमात्मा को। उन में से परोक्ष अथ के कइने वाले मनत्रों में 
प्रथम पुरुष अर्थात्‌ अपने ओर दूसरे के कहने वाने “जो, सो ओर वह” आदि 
शब्द हैं, तथा उनकी क्रियाओं के अस्ति, भत्रति, करोति, पचतीत्यादि प्रयोग हैं। 
एवं अत्यक्ष अथ के कहने वालों में मध्यम पुरुष, अर्थात्‌ तू, तुम आदि शब्द और 
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उनकी क्रिया के ससि, भवसि, करोसि, पचसीत्यादि प्रयोग हैं। तथा अध्यात्म अथे 
के कहने वाले सन्त्रों में .उत्तम पुरुष अर्थात्‌ “मैं, हम” आदि शब्द ओर चनकी 
अस्मि, भवामि, करोमि, पचामीत्यादि क्रिया आती हैं| तथा जहाँ स्तुति करने के 
योग्य परोक्ष, ओर स्तुति करने वाले प्रत्यक्ष हों, बहाँ भी मध्यम-पुरुष का प्रयोग 
होता है । यहां यद् झभिप्राय सममना चाहिये कि व्याकरण की रौति से प्रथम, 
मध्यम ओर उत्तम अपनी २ जगह होते हैं, अर्थात्‌ जड़ पदार्थों में प्रथम, चेतन में 
मध्यम वा उत्तम होते हैं, सो यह तो लोक ओर वेद के शब्दों में साधारण नियम 
है। परन्तु वेद के प्रयोगों में इतनी विशेषता होती है कि जड़ पदार्थ भी प्रत्यक्ष हों 
तो वहाँ निरुक्तकार के उक्त नियम से मध्यम पुरुष का प्रयोग होता है और इससे 
यह भी जानना अवश्य है कि इश्वर ने संसारी जड़ पदार्था' को प्रत्यक्ष कराके 
केबल उनसे अनेक उपकार लेना जनाया है, दूसरा प्रयोजन नहीं है। परन्तु इस 
नियम को नहीं जानकर सायणाचाये आदि बेदों के भाष्यकारों तथा उन्हीं के बनाये 
हुये भाष्यों के अवलम्ब से यूरोप देशवासी विद्वानों ने भी जो वेदों के श्रर्था' को 
अन्यथा कर दिया है, सो यह उनकी भूल है ओर इसीसे वे ऐसा लिखते हैँ कि वेदों 

में जड़ पदार्था' की पूजा पाई जाती है, जिसका कि कहीं चिन्ह भी नहीं है ।” 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 

वेदार्थ करने में विशेष नियम कोन से हैं १ 
“बेदादि शास्त्रों में जो २ शब्द पढ़े जाते हैं, उन सब के बीच में यह नियम 
है कि जिस विभक्ति के साथ वे शब्द पड़े हों, उसी विभक्ति से अथ कर लेना, यह 
बात नहीं है, किन्तु जिस विभक्ति से शास्त्र मूल युक्ति ओर प्रमाण के अनुकूल अथ 
बनता हो, उस विभक्ति का आश्रय करके अथ करना चाहिये, क्योंकि थेदादि शा्रों 
में शब्दों के प्रयोग इसलिये होते हैं कि उनके अर्था' को ठीक २ ज्ञान के उनसे लाभ 
उठाबें ।” 

“धेदों में पष्टी विभकत के स्थान में चतुर्थी होआती है, लोकिक प्रन्‍्थों में 
कम ( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, प्रशोत्तर विषय ) 
वेदा्थ करने में विशेष नियम क्यों! 

“यह सब ऋषियों का प्रबन्ध इसलिये है कि शब्द-सागर अथाह है। इसकी 
थाह व्याकरण से नद्ों मल सकती । जो कहें कि ऐसा व्याकरण क्‍यों नहीं बनाया 
कि जिससे शब्द-सागर के पार पहुँच जाते, तो यह्‌ समभना कि फितने ही पोधा 
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बनाते ओर जन्म अन्‍्मान्तरों भर पढ़ते, तो भी पार होना दुलेभ हो जाता, इसलिये 
यह सब पूर्षोक्त प्रन्‍नध ऋषियों ने किया है, जिससे शब्दों की व्यवस्था मालूम 
हो जाय ।” 
( ऋखेदादि भाष्यभूमिका, प्रभोत्तर विषय ) 
क्या वेदमन्त्रों के अनेक अर्थ हो सकते हैं ! 

“इस आय्योभिविनय” ग्रन्थ में मुख्यता से वेद मन्त्रों का परमेश्वर सम्बन्धी 
एक हो अथ संक्षेप से किया गया है, दोनों अथ करने से श्रन्थ बढ़ जाता, इससे 
व्यवहार विद्या सम्बन्धी अथ नहीं किया गया, परन्तु वेदों के भाष्य में यथावत्‌ 
विस्तार पृवक पर मार्थ और व्यवद्याराथे, यह दोनों अथ सप्रमाण किये जायंगे'******** 
ओर वेदो के सत्याथ का प्रकाश होने से वेदों का महत्व तथा वेदों का अनन्‍ताथ 
जानने से मनुष्यों को महालाभ और वेदों में यथावत्‌ प्रीति होगी ।” 

( आर्य्यांभिविनय, भूमिका ) 
वेद संस्कृत भाषा में क्‍यों प्रकाशित किये गये १ 

“जो किसी देश भाषा में प्रकाशित करता, तो इश्वर पक्तपाती हो जाता, 
क्योंकि जिस देश की भाषा में प्रकाशित करता, उनको सुगमता और विदेशियों को 
कठिनता वेदों के पढ़ने पढ़ाने की होती | इसलिये सम्कृत ही में प्रकाश किया, जो 
किसी देश को भाषा नहीं ओर वेद भाषा अन्य सब भाषाओं का कारण है, उसी में 


वेदों का प्रकाश किया ।” 
( स० प्र० स० ७ ) 


वेदों की उत्पत्ति में कितने वष होगये हैं ? 
“एक वृन्द, छानवे करोड़, आठ लाख, वाबन हजार, नवसो छुद्त्तर अर्थात 
९ ० ० 


१६६०८५२६१५६ वष वेदों की ओर जगत्‌ की उत्पत्ति मे हो गये हैं ओर यह सबत 


सतहत्तरवां ( ७७ ) बत रहा है।” हे हि 
( ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, वदोत्पत्ति विषय ) 


देखो “इस सृष्टि की आयु कितनी है ।”? 


ख्नी जाति के विषय में | 
पत्नि भी पूजनीया होती है । 


“ली का पूजनीय देव पति है ओर पुरुष की पूजनोया, अर्थात्‌ सत्फार 
करने योग्य देवी स्त्री है ।” 


( सम्पादक ) 


( स० प्र० स० ४ ) 
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उत्तम स्त्री जहां से मिले, लेलेनी चाहिये , 


मनु के श्लोक २४०, अध्याय २, “स्त्रियों रत्नान्यथो०” का भ्रमाण देकर 
महर्षि लिखते हैं किः-- 

“उत्तम स्त्री, नाना प्रकार के रत्न, विद्या, सत्य, पविन्नता, श्रेष्ठ भाषण ओर 
नाना प्रकार की शिल्प विद्या, अर्थात्‌ कारीगरी, सब देश तथा सब मनुष्यों से ग्रहण 
करें।” 

(स॒० प्र० स० ४७ ) 
क्या स्त्रियां खेती हैं ९ 

“जो यह ( अथोत मुसलमानों के पुस्तकों में ) रित्रयों को खेती के तुल्य लिखा 
हे ओर ( कहा है कि ) जैसा जिस तरदद से चाहो, ( उनके निकट ) जाओ, यह 
मनुष्यों का विषयी करने का कारण है ।” 

( ख० प्र० स० १७ ) 
स्त्रियों का परदा । 

“यह बड़े श्रन्याय की बात है कि स्त्री घर में कैदी के समान रहे और पुरुष 
खुल्ले रहें। क्या स्त्रियों का चित्तगुद्ध वायु, शुद्ध देश में भ्रमण करना, सृष्टि के 
अनेक पदाथे देखना नहीं चाहता होगा ।” 

( स० प्र० स० १७ ) 
क्या पूवेकाल में स्त्रियां नाचना सीखती थीं । 

“बिराट राजा के नगर में रहते हुये अजन ने विराट राजा की कन्या उत्तरा 
को नाचना सिखाया था, इससे श्रगट है कि पूवकाल में राजकुमारियां भी गानविद्या 


ओर नृत्य कला सीखती थीं।” 
( पूना का व्या० १२, इतिहास विषय ) 


स्त्रियां भी यज्ञोपवीत धारण करतीं थीं । 
(१) “स्त्रियों को भी विद्या सम्पादन का अधिकार पहिले ( होता ) था, 


ओर उसके अनुकूल उनका त्रत-बन्ध संस्कार (अर्थात्‌ उपनयन संस्कार ) पूवकाल 


में करते थे ।” ु 
( पूना का व्या० ७, यज्ञ ओर संस्कार विषय ) 


(२) “स्त्री लोग आजन्म त्रह्मचर्यत्रत धारण करतीं थीं और साधारण 
स्त्रियों के भी उपनयन ओर गुरु ग्रह में वास इत्यादि संस्कार होते थे ।” 
( पूना का व्या० ३, धर्माधमे विषय ) 
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(३) “ह्विज अपने घर में लड़कों का यज्ञोपव्रोत ओर कन्याओं का भी 
यथायोग्य संस्कार करके यथोक्त आचाय्ये कुल, अर्थात्‌ अपनी अपनी पाठशाला में 
भेजदें ।” ( स० प्र० स० ३) 

रजजस्वला स्पश | 

“जो यह रजस्वला का स्पश संग न करना लिखा है, वही अच्छी बात है।” 

(स० प्र० स० १४ ) 

“जिस दिन रजस्वला हो उस दिन से लेके चार दिन निन्दित हें:'*-**** 
अथात्‌ उस रजस्वला के हाथ का छुआ हुआ पानी भी न पीते, न वह स्त्री कुछ 
काम करे, किन्तु एकान्त में बेठी रहे ।” 

( संस्कार विधि, गर्भाधांन संस्कार ) 
विदेश यात्रा । 
क्या विदेश यात्रा से धर्म श्रष्ट होता है ९ 

४( यह कहना कि आर्यावत्त देश से भिन्न २ देशों में जाने से धर्म और 
आचार अ्रष्ट हो जाता है ) यह बात मिथ्या है, क्योंकि जो बाहर भीतर की पवि- 
त्रता करनी ( ओर ) सत्य-भाषणादि आचरण करना है, वह जहां कहीं करेगा, 
आचार ओर धर्म अ्रट्ट कभी न होगा और जो आरय्यावत्त में ( ही ) रह कर दुष्टा- 
चार करेगा, वही धर्म ओर आचार भ्रष्ट कहावेगा ।” 

“जो आज कल छूत छात ओर घमे नष्ट दोने की शंका है, वह केवल मूर्खो 
के बहकाने ओर अज्ञान बढ़ने से है ।” 

८ ( सज्जन लोग ) यह भी समभ लें कि धमे हमारे आत्मा ओर कत्तेव्य के 
साथ है । जब हम अच्छे काम करते हैं, तो हमको देश देशान्तर और द्वीप-द्वीपान्तर 
जाने में कुछ भी दोष नहीं लग सकता, दोष तो पाप के काम करने में लगते हैं।” 

( स० प्र० स० १० ) 
विदेश जाने में आचार अनाचार का ख्याल रखना जरूरी है । 

“हां, इतना कारण तो है कि जो लोग मांस भक्षण और मद्यपान करते हैं, 
उनके शरीर ओर वीय्यांदि धातु भो दुगेन्वादि से दूषित द्वोते हैं, इसलिये उनके 
संग करने से आय्यों को भी यद्द कुलश्षण न लग जायें, यह तो ठीक है, परन्तु जब 
इन से व्यवद्दार ओर गुण प्रदण करने में कोई भी दोष वा पाप नहीं है ।” 

५हां इतना अवश्य चाहिये कि मद्य मांस का ग्रहण कदापि भूल कर भी न करें ।” 

( स० प्र७ स० १० ) 
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विदेश में जाने के लाभ 
(१) “जो मनुष्य देश देशान्तर ओर द्वीप द्वीपान्तर में जाने आने में शंका नहीं 
करते, वे देश देशांन्तर के अनेक विध मनुष्यों के समागम, रीति भांति देखने, अपना 
राज्य और व्यवहार बढ़ाने से मिभेय, ( और ) शूरवोर होने लगते ( हैं) ओर 
अच्छे व्यवहार का ग्रहण ( ओर ) बुरी बातों के छो इने में तत्पर होके बड़े ऐश्वर्य 
को प्राप्त होते हैं ।? 

(२ ) “क्या बिना देश देशान्तर ओर द्वीप द्वीपान्तर में राज्य बा व्यापार 
किये रवदेश की उन्नति कभी हो सकती है ? जब स्वदेश ही में स्वदेशी लोग व्यवहार 
ओर परदेशी स्वदेश में व्यवहार वा राज्य करें, तो बिना दारिद्रय और दुःख के 
दूसरा कुछ भी नहीं हो सकता ।”? 

ह ( स० प्र० स० १० ) 
क्या हमारे पूवज भी विदेश में जाया करते थे १ 
(१) (हाँ ) जाया करते थे, देखो महाभारत शान्ति पं मोक्त धर्म में 
व्यास शुक संवाद, अध्याय ३२७ । 
“मेरो हरेश्व ढवं वर्ष वर्ष हैमवर्त तत: । 
क्रमेणेव व्यतिक्रम्य भारतं वष तासदत्‌ । 
स देशान्‌ विवधान्‌ पश्यंश्वीन हूथ निपषेवितान्‌॥”? 
४एक समय व्यास जी अपने पुत्र शुक्र ओर शिष्य सहित पाताल अर्थात्‌ 
जिसको इस समय “अमेरिका” कहते हैं, उसमें निवास करते थे। शुक्राचाय्य ने 
पिता से एक प्रश्न पूछा कि “( क्‍या ) आत्म-विद्या इतनी ही है वां अधिक ?” व्यास 
जी ने जानकर उस बात का प्रत्युत्तर न दिया, क्थ्रोंकि उखध बात का उपदेश कर चुके 
थे। दूसरे की साक्षी के लिये अपने पुत्र शुक्र से कद्दा कि “दे पुत्र ! तू मिथिल्ापुरी 
में जाकर यही प्रश्न जनक राजा से कर, वह (तुझे ) इसका यथायोग्य उत्तर देगा ।” 
पिता का वचन सुनकर शुकाचाय्ये पाताल से मिथिज्ञापुरी की ओर चले। प्रथम 
मेरु अर्थात्‌ हिमालय से इशान, उत्तर ओर वायव्य कोण में जो देश बसते हैं, उनका 
नाम हरिवर्ष था, अर्थात्‌ हरि कहते हैं. बन्द्र को, उस देश के मनुष्य अब भी रक्त- 
मुख अर्थात्‌ बानर के समान भूरे नेत्र वाले होते हैं । जिन देशों का नाम इस समय 
“यूरोप” है, उन्हीं को संस्कृत में “दरिवर्ष” कहते थे । उन देशों को देखते हुये और 
जिनको “हूण”, बहूदी भी कहते हैं, उन देशों को देख हर चीन में आये, चीन से 


हिमालय ओर द्िमालय से मिथिलापुरी को आये ।”? 
( स० ४० स० १० ) 
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(२) “श्री कृष्ण तथा अजु न पाताल में अश्वतरी अर्थात्‌ जिसको अग्नि- 
यान नोका कहते हैं, उस पर बैठ के पाताल में जाके महाराज युधिष्ठिर के यज्ञ में 
उद्दलक श्रूषि को ले आये थे ।” 

( स॒० प्र० स० १० ) 

(३ ) “धृतराष्ट्र का विवांह गांधार, जिसको “कन्धार” कहते हैं, वहाँ की 
राजपुत्री से हुआ ।” 

( सत्याथेप्रकाश स० ९० ) 

(४ ) “माद्री, पाण्डु की स्त्री 'इरान” के राजा की कन्या थी ।” 

( स० त्र० स० ९० ) 

(५) “अजुन का विवाह पाताल में जिसको “अमेरिका” कहते हैं, बहाँ 
के राजा कौ लड़की उलोपो के साथ हुआ था ।” 

( स० प्र० स० ९० ) 

(६) “भनुस्मृति में जो समुद्र में जाने बाली नोकां पर कर लेना लिखा है, 
वह भी आप्यावतत से द्वीपान्तर में जाने का कारण है ।” 

( सत्याथप्रकाश स० १० ) 

(७ ) “जब महारत्रा युधिष्टिर ने राजपूय यज्ञ किया था, उसमें सब 
भूगोल के राजाओं को बुलाने को निमन्त्रत देने के लिये भीम, अजु न, नकुल ओर 
सहदेव चारों दिशाओं में गये थे ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० १० ) 

( ८ ) “जो देश देशान्तर ( और ) द्वीप द्वीपान्तर में न जाते होते, बो. यह्‌ 
सब बातें क्‍्योंकर हो सकतीं १” 

“जो ( बिदेश जाने में ) दोष मानते होते, तो ( वे ) कभी न जाते ।”? 

( सत्पाथेप्रकाश स० १० ) 
मोजिज़े ओर योग सिद्धियां 
क्या मोजिज़े सच्चे हैं । 

“मौजिज़े अर्थात्‌ देवी शक्ति की बातें सब अन्यथा हैं। भोले भाले मनुष्यों 
को बहकाने के लिये भूठ मूठ ( बातें ) चत्नालो हैं, क्योंकि सृष्टि क्रम ओर विद्या 
से विरुद्ध सब बातें कूठ ही होती हैं। जो उस समय “भोजिजे” थे, तो इंस समय 
क्यों नहीं ९” 

( सत्याथेप्रकाश स० १४ ) 
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: क्या कोई देहधारी मतुष्य ईश्वर कृत नियम को बदल सकता है ! 

“हम जानते हैं कि यदि कोई मरे हुये को जिला देवे, ऐसा मनुष्य न हुआ, 
( ओर ) न होगा, क्योंकि ईश्वर के नियम के अन्यथा करने में किप्ती का सामथ्ये न 
हुआ ( ओर ) न होगा, यह निश्चय जानना चाहिये । जैपते जीभ से हो रस का 
ज्ञान हो सकता है, अन्य इन्द्रिय से नहीं, यह इश्वरक्ृत नियम है, इसके अन्यथा 
करने में जेसे किसो का सामथ्ये नहीं है, वैत्ते हो इेश्वर के किये सब नियमों को 
जानना चाहिये ।? 

( वेद विरुद्ध मत खंडन ) 
क्या कोई योगी भी रुष्टि नियम को बदल नहीं सकता ! 

“देखो ! कोई भी योगी देश्वर्कृत सृष्टि क्रम को बदलने हारा नहीं हुआ 
और न होगा, जैसे अनादि सिद्ध परमेश्वर ने नेत्र से देखने ओर कानों से सुनने 
का निबन्ध किया है, इसको कोई भो योगो बदल नहीं सकता, जीव ईश्वर कभी 
नहीं हो सकता ।” 

' ( सत्यार्थश्रकाश स० ८ ) 

नोट--साधारणतः यह बात प्रसिद्ध हो रही हे कि योगी जो चाहे सो कर सकता 

है। सृष्टि नियमों को उल्लंघन करना योगी के लिये बहुत सुगम बात है, परन्तु मदर्षि ने 
इसका समय समय पर खण्डन किया है । 

( सम्पादक ) 


योग सिद्धि के नाम से ठगी 


योग और योग सिद्धि के नाम से कई लोग भोज भाले आदमियों को ठग रहे 
हैं। परन्तु यह योग विद्या नहीं, बल्कि ठग विद्या है। यह लोग मन घड़न्त लीलायें 
दिखला कर यह सिद्ध करना चाहते हैं कि हम रष्टि नियम को बदल सकते हैं। ऋषि 
द्यानन्द जी योग विद्या के नाम से कोतुक दिखलाने के घोर बिरोधी थे। इसमें 
सन्देह नहीं कि महर्षि पूर्ण यागी थे। ओर वे असली योग विद्या अधिकारियों को 
सिखलाने के लिये स्व उद्यत भी रहते थे, जैसा कि उन्होंने कई मनुष्यों को 
याग-क्रिया सिखलाई भो थो । 

एक बार सेण्ट साहब ने स्वामी जी से कहा कि आप हमें योग की कुछ 


सिद्धियाँ सिखाइ्ये, परन्तु स्वामी जी ने सबेथा इनकार कर दिया, जेसा कि उनके 
' लिम्स लिखित पत्र से विदित होता हैः-- 
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“जो मैंने सेण्ट साहबसे कहा था,बह ठीक है,क्योंकि मैं इन इन्द्रजालकी यातों 
को देखना दिखाना उचित नहीं समझता, चाहे वे हाथकी चाल्ाकी से हों (ओर) चाहे 
योग की रीति से | क्‍योंकि योग का अभ्यास किये बिना किसी को भी उसका महत्व 
वा उसमें सथा प्रेम कभी नहीं हो सकता, वरन्‌ सन्देह ओर आश्चये में पड़कर आ- 
डम्बरी को परीक्षा और सब सुधार की बात, को छोड़ कोतुक देखने को सब चाद्ते 
हैं; और उसके साधन करना स्वीकार नहीं करते, जैसे सेश्ट साहब को मेंने न दिख- 
लाया और न दिखलाना चाहता हूँ चाहे वह प्रसन्न रहें या अग्रसन्न | क्योंकि जो में 
इसमें प्रवृत्त होज।ऊँ, तो सब मुख ओर पण्डित मुझसे यही कट्टेगे कि हमको भी कुछ 
योग की आश्रय-मय सिद्धियाँ दिखलाइयुे, जेसे अमुक को आपने दिखलाया। ऐसी 
संसार की कौतुक लीला मेरे साथ भी लग जाती, जैसी मेडम एच० पी, ब्लवस्टकी के 
पीछे लगी हुई है। अब जो कोई इन की विद्या, वा पर्माव्मता की बाते हैं कि जिनसे 
मनुष्यों के आत्मा पवित्र हो आनन्द को प्राप्त हो सकते हैं, उनके पूछने ओर ग्रहण 
करने से दूर रहते हैं, किन्तु जो कोई आता है वह यही कहता है कि “मेडम साहब ! 
आप हम को भी कुछ तमाशा दिखलाइये ।” इत्यादि कारणों से ( में ) इन बातों में 
प्रवृत्ति नहीं करता ( और ) न कराता हूँ । किन्तु कोई चाहे, तो ( में ) उसको योग 
रीति सिखा सकता हूँ कि जिस के अनुष्ठान करने से वह स्वयं सिद्धि को प्राप्त हो 
सकता है ।” 

( यह पत्र १७ जुलाई सन्‌ १८८० ईं० को स्वामी जी ने 
करनैल आलकाट को लिखा था ) 


हठ योग 

“अ्रासन वही है कि जिसमे सुख से बैठ कर इश्वर से योग हो सक्े। तो 
फिर नये लोगों का यह कहना कि यह चौरासी आसनों वाला भानमती का तमाशा 
ठीक है, कैसे मान लिया जावे ? “'* “** * *' ““हठ योग में “बस्ति” उसे कहते हें 
कि गुदा के रास्ते से पानी चढ़ा कर सफाई करना। टकटकों लगाकर इस तरह पर 
देखने को जिसमें पलक न मपके, “ताटक” कहते हैं। नासिह्ता में सूत्र डालकर मुख 
से निकालने को “नेति” कहते हैं। मलमल का चार अगुल चौड़ा ओर १६ से लेकर 
८० द्वाथ तक लम्बा कपड़ा मुख के रास्ते पेट में डाल कर फिर बाहर निकालने को 
“घोती” कहते हैं। यह बाजीगरी का खेल है। इनसे कब्र निवृत्ति पाकर योग प्राप्त 

कर सकते होंगे, यह हठ वाले ही जाने कि इन कामों में बीमारियाँ पेदा होती हैं ।” 
( ३० मं० पूना का व्या० ११, इतिहास विषय ) 
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योग से भात्म बल किस प्रकार से बढ़ता है ! 

(१) हे जगदीश्वर ! जिससे सब योगी लोग इन सब भूत, भविष्यत, वे- 
मान व्यवह्ारों को ज्ञानते, जो नाश रहित जीवात्मा को परमात्मा के साथ मिलकर 
सब प्रकार त्रिकालश करता है, जिसमें ज्ञान क्रिया है, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, बुद्धि ओर 
आत्मा-युक्त रहता है, उस योग-रूप यज्ञ को जिससे बढ़ाते हैं, मेश मन योग विज्ञान- 
युक्त होकर विध्न आदि क़रशों से प्रथक्‌ रहें ।” 

(२ ) “इत्यादिक सूत्रों से यह प्रसिद्ध जाना जाता है कि धारणा आदि तीन 
अज्ज आभ्यन्तर के हैं, सो हृदय में ही योगी परमाणु पय्यन्‍त जो पदार्थ हैं, उनको 
योग ज्ञान से जानता है, बाहर के पदार्थों से किब्िन्मात्र भी ध्यान में सम्बन्ध योगी 
नहीं रखता, किन्तु आत्मा से ही ध्यान का सम्बन्ध है, ओर से नहीं। इस विषय में 
जो कोई अन्यथा कहे, सो उसका कहना सब सज्जन लोग मिथ्या ही जानें। क्योंकि 
जब योगी चित्तवृत्तियों को निरुद्ध करता है, बाहर और भीतर से उसी समय द्र॒ष्टा 
जो आत्मा है, उस चेतन स्वरूप में ही स्थित हो जाता है, अन्यत्र नहीं।” 

( प्रतिमा पूजन विचार, अर्थात्‌ स्वामी दयानन्द नी ओर 
पं० ताराचरण तक रत्न का शास्त्राथ 
पृष्ठ१५ से श्८ तक ) 
पु]नर्जेन्प । 
पुनजेन्म का चक्र । 

(प्रश्न) मनुष्य और अन्य पश्वादि के शरीर में जीव एकसा है वा भिन्न २ 
आति कै ? 

( उत्तर ) जीव एक से हैं, परन्तु पाप पुण्य के योग से मलिन ओर पवित्र 
होते हैं । 

( प्रश्न ) मनुष्य का जीव पश्वादि में ओर पश्वादि का (जीव ) मनुष्य के 
शरीर में ओर स्त्री फा ( जीव ) पुरुष के ओर पुरुष का स्त्री के शरीर में जाता आता 
है था नहीं 

( उत्तर ) हां, जाता आता है, क्योंकि जब पाप बढ़ जाता ( है ) और पुण्य 
स्यून होता है, तब मनुष्य का जीव पश्वादि नीच शरीर और जब धर्म अधिक तथा 
अधर्म न्यून दोता है, तब देव, श्रर्थात्‌ विद्वानों का शरीर मिलता है ओर जब पुण्य 
( ओर ) पाप बराबर होता है, तब साधारण मनुष्य ( का ) जन्म होता है। इसमें 
भी पुण्य पाप के उत्तम, मध्यम ओर निक्ृष्ट दोने से मनुष्यादि में भी उत्तम, मध्यम, 
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( ओर ) निहृष्ट शरीरादि सामग्री वाले होते हैं श्र जब अधिक पाप का फल 
पश्वादि शरीर में भोग लिया है, पुनः पाप पुण्य के तुल्य रहने से मनुष्य शरीर में 
आता ओर पुण्य के फज्ञ भोग कर फिए भी मध्यरथ मनुष्य के शरीर में आता है।” 
( सत्याथप्रकाश स० ६ ) 
४ ( जीब ) शरीर के छिए् द्वारा दूसरे के शऐर में इश्वर की प्रेरणा से प्रविष्ठ 
होता है, जो प्रविष्टठ होकर क्रमशः वीयये में जा, गर्भ में स्थित हो, शरीर, धारण कर 
बाहर आता है। जो स्त्री के शरीर धारण करने योग्य कर्म हों, तो स्त्री और (जो ) 
पुरुष के शरीर धारण करने योग्य कमे हों, तो पुरुष के शरीर में प्रतेश करता है आर 
नपुंसक, गर्भ की स्थिति समय स्त्री पुदष के शरीर में सम्बन्ध करके रजवीय्ये के 
बराबर होने से होता है । इसी प्रकार नाना प्रकार के जन्म ओर मुक्ति में महा-कल्प 
पय्येन्त जन्म मरण दु:खों से रहित होकर आनन्द में रहता है |” । 
(सत्याथप्रकाश स० £ ) 
(२) “जब मुसलमान लोग पूव जन्म और पूवे कृत पाप पुए्य नहीं मानते, 
तो किन्हीं पर नियामत, अर्थात्‌ फञज्ञल वा दया करने से ओर किन्हीं पर न करने से 
खुदा पक्षपाती हो जायेगा, क्योंकि बिना पाप पुए्य (के ) सुख दुःख देना केवल 
अन्याय को बात है, ओर बिना कारण झिप्तो पर दया ओर किसी पर क्रोप-दृष्टि 
करना भी स्रभाव से वहिः है । वह दया अथवा क्रोव नहीं कर सकता ओर जब 
उनके पूव-संचित पुण्य पाप ही नहीं ( हैं ), तो किस्ती पर दया ओर किसी पर क्रोध 


करना नहीं हो सकता ।” 
( सत्याथप्रंकाश स० १४ ) 


शरीर छोड़ कर जीव कहां जाता है ! 

(१) “यमेन वायुना सत्य राजन” इत्यादि वेद बचनों से निश्चय दैकि “यम 
नाम वायु का है। शरीर छोड़ वायु के साथ अन्तरिक्षञ में जीव रहते हैं भोर जो सत्य 
कर्ता, पक्षपात-रहित परमात्मा “घम्मेराज” है, वही सब का न्याय करता है ।” 

( सत्याथेप्रकाश स० ११ ) 

(३२) “यमेन वायुना” वेद में लिखा है कि यम नाम वायु का है'''*'**** 
धम्मैराज अर्थात्‌ परमेश्वर उस जीव के पाप पुण्यानुसार जन्म देता है। बह बायु, 
अन्न, जल, अथवा शरीर के छिद्र द्वारा दूसरे के शरीर में इश्धर को प्रेरणा से प्रविष्ट 
होता है। जो प्रविष्ट होकर क्रमशः वीय्ये में जा गर्म में स्थित हो, शरीर घारण कर, 


बाहर आता है ।” 
( सत्यार्थश्रकाश ख० ६) 
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पुनर्विवाह | 


पुनर्विशह कहां होना चाहिये ! 
(१) “सा चेदक्षतयोनि: स्यादू गत प्रत्या गतापिवा | 
पोनभेवेन भत्रां सा पुनः संश्कार महेति ॥ मनु १६ । १७६॥ 
जिस स्त्री या पुरुष का पाणिग्रहण मात्र संस्कार हुआ हो, ओर संयोग न 
हुआ हो, अर्थात्‌ अक्षत योनि स्री ओर अत्ञत वीये पुरुष हो, उनका अन्य स्त्री वा 
पुरुष के साथ पुनर्विवाह होना चाहिये, डिन्जु ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य वणा' में 
ज्षतयोनि स्त्री, ( ओर ) क्षतवीय पुरुष का पुनर्विवाह न होना चाहिये ।” 
( सत्याथ प्रकाश स० ७ ) 
(२) विधवा विवाह का प्रचार केबल शूद्रों में था और द्विजों अर्थात्‌ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्यों में नियोग का प्रचार था। विधवा विवाह का जो लोग विरोध 
करते हैं, उनकी पुष्ठि करके विधवा विवाह का खंडन करने की मेरी इच्छा नहीं है। 
क्योंकि में स्वयं प्रथम तीन वर्णा' के लिये बिवव्रा विवाह को निषिद्ध समभता हूँ । 
परन्तु यह अवश्य कहूँगा कि इश्व र के समीप स्त्री पुरुष दोनों बराबर हैं, क्योंकि वह 
न्‍्यायकारी है ओर उसमें पक्तपात का लेश भी नहीं है। जब पुरुषों को पुनर्विवाह 
करने की आज्ञा दो जावे, तो स्त्रियों को दूसरे विवाह से क्यों रोका जाबे। प्राचीन 
आय्य लोग ज्ञानी, विचारशील, ओर न्यायो होते थे, ( परन्तु ) आज कल उनकी 
सन्‍्तान अनाय्य हो गई है। चाहे कोई पुरुष कितनी ही स्त्रियाँ क्‍योंन कर लेते, वहाँ 
देश, काल, पात्र ओर शास्त्र का कोई बन्धन नहीं रहा । केसा अनथ है, कैसा अन्याय 
है, केसा अधम फेल रहा है । 
( उ० मं० पूना का १२ वां ठया० इतिहास विषय ) 
(३) “विवाह, में परस्पर स्त्री पुरुष को बढ प्रतिज्ञा होती है कि दोनों के मन, 
चित्त आदि एक होंगे ओर वे कभी एक दूसरे के विरुद्ध न चलेंगे। वाल्यावस्था में 
विवाह होने से भला लड़का लड़की इन बातों को क्या जान सकते हैं? और ऐसे 
ऐसे मंत्रों का अर्थ करके कोई समझता भी नहीं है । नये पण्डित लोग कहते हैं कि 
केवल मन्त्र के सुनने ( मात्र ) से बड़ा पुण्य द्ोता है, चाहे मन्त्र बोलने वाला इसका 
अथ सममे या न सपमे | त्राह्मण को दक्षिणा दी गई कि तत्काज् पमेँ सिद्ध होजाता 
है । वाहरे, तुम्हारा सामाजिक प्रबन्ध । आज कल का सामाजिक प्रबन्ध देखकर तो 
- मानना पढ़ता है,कि इससे विधवा विवाह हर प्रकार से अच्छा है ॥” 


( 3० सं० पूना १५ ठया० इतिहास विषय ) 
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(७) “इस प्र कार नियोग का उस समय प्रचार था, इसलिये पुनविवाह की 
अधिक आवश्यकता ही नहीं होती थी। अब इस समय में नियोग ओर पुनर्वि- 
वाह दोनों के बन्द होने से आज कल के आय्य लोगों में जो २ भ्रष्टाचार फेला हुआ 
है, वह आप लोग देख ही रहे हैं। हजारों गर्भ गिराये जाते हैं। भ्रूण हत्यायें होती 
हैं। एक गर्भ गिराने से एक ब्रह्म हत्या का पाप होता है। सोचो कि इस देशं में 
झितनी ब्रह्म हत्याये प्रतिदिन होती हैं। क्या कोई उनको गणना कर सकता है 
इन सब पापों का बोक हमारे शिर पर है। देखो ! प्राचीन सामाजिक प्रबन्ध के 
चिगइने से हमारे देश की कैधी दुदेशा हो रही है। वेद मांगे को एक ओर ढकेल 
कर पुष्टि मार्ग चमक रहा है। महदन्तों और साधुओं के राजसो ठाठ लगे हुए हैं। 
देवालयों, मठों और मन्दिरों में पाप की भरमार होरही है। न जाने कितने गम 
गियाये जाते होंगे ? यह पाप, दुराचर और अनथ को समय बन रहा है।" 

( उ० में० पूना का व्या० ) 
ज्योतिष-शास्र 


“क्या ज्योतिष-शास्त्र ( बिककुल ) कूग़ है १” 

(१) “नहीं, जो उससे अड्छ, बीज, ( ओर ) रेखा गणित विद्या है, वह सब 
सच्ची (है) , ( परन्तु ) जो फन्न को लीला है, वह सब भूठी है ।” 

( सत्याथे,भ्रकाश स० २ ) 

(२) “जो यह गप्रहण-रूप प्रत्यक्ष फल है, सो गणित विद्या का है, फलित का 
नहीं । जो गणित विद्या है, वह सच्ची ओर फलित विद्या स्वाभाविक सम्बन्ध जन्म को 
छोड़ के भूठो दे ।” 

(३) “इसलिये कमे की गति सथ्ी और प्रहों की गति सुख दुःख भोग में 
कारण नहीं। भत्ता ग्रह आकाश में ओर प्रथिवी भी आकाश में बहुत दूर पर हैं, इन 
का सम्बन्ध कर्ता और कर्मा' के साथ साज्ञात्‌ नहीं, कम्मे ओर कम्मे के फल का 
कर्ता भोक्ता जीव ओर करम्मों' के फन्न भोगने हारा परमात्मा है। जो तुम ग्रहों का 
फन्न मानो, तो इसका उत्तर देशो कि जिस क्षण में एक मनुष्य का जन्म होता है, 
जिसको तुम भुवा त्रुटि मान कर जन्म पत्र बनाते हो, उसी समय में भूगोल पर दूसरे 
का जन्म होता है वा नहीं ? जो कहो ( कि ) नहीं ( होता ), तो कूठ और जो कहो 
(कि ) होता है, तो एक चक्रचर्त्ती के सटश भूगोल में दूसरा चक्रवर्ती राजा क्‍यों 


नहीं दोता ।” 


( सत्याथे प्रकाश स० ११ ) 
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(४७) “जो धनाढ्य, दरिद्र, प्रजा, राजा, रह होते हैं, वे अपने कर्मो' से होते 
हैं प्रद्ों से नहीं। बहुत से ज्योतिषी लोग अपने लड़के, लड़की का विषाह ग्रहों की 
गणित विद्या के अनुसार करते हैं, पुनः उनमें विरोध वा विधवा अथवा मृत खीक 
पुरुष दो जाता है। जो फल सच्चा होता, तो ऐसा क्‍यों होता ? इसलिये कमे की गति 
सच्ची, ओर ग्रहों की गति खुख दुःख भोग में कारण नहीं ।” 

( सत्याथ प्रकाश स>? ११ ) 
क्या यह जन्मपत्री भी निष्फल है! 

“हाँ, वह जन्म पत्र नहीं, .किन्तु उसका नाम “शोक पत्र” रखना चाहिये। 
क्योंकि ज़ब सन्तान का जन्म होता है. तब उसको ( पिता को ) आनन्द होता है, 
परन्तु वह आनन्द तथ तक होता है कि जब तक जन्म पत्र बन के ग्रहों का फल 
सर सुनें १9 

( स० प्र० स० २ ) 
क्या जन्म पत्री का प्रचार पहिले नहों था १ 

(१) “ज़रा बिचार तो करो कि कहीं भी सारे महाभारत भर में जन्म पत्रिका 
का वशन आया है ? कहीं भी नहीं। इससे सिद्ध हुआ कि फलिन ज्योतिष की जड़ 
रूदीं भी भाये विदा में नहीं हैं, यह स्पष्ट है ।” 

( उ० सं० पूना का व्या० ६, जन्म घिषय ) 

( छ्‌ ) “जितने प्रह, नत्षत्र, जन्म पत्र, राशि, मुहृत आदि के फन्न के बिधा- 
यक ग्रंथ हैं, उनको भूठ समझ के कभो न पढ़ें ओर पढ़ावें ।” 

( स० प्र० स० ३ ) 
सूक्ष्म जीव सष्टि की हिंसा 


क्या जल, स्थल, वायु ओर वनस्पति के स्थावर शरीर वाले जीवों को 
सुख दुख का भान होता है अथवा नहीं 

( १) “पीड़ा उन्हीं जीवों को पहुँचतो है जिनकी वृत्ति सब अवयवों के साथ 

विद्यमान हो, इसमें प्रमाण:--- 
पत्चावयव योगात्सुख संवित्ति: ॥ सांख्य अ० ५ सू० २६ 

जब पाँचों इन्द्रियों का पाँचों विषयों के साथ सम्बन्ध होता है, तभी सुख वा 
दुःख को प्राप्ति जीव को होतो है, जैसे बधिर को गोली प्रदान, अन्धे को रूप वा 
आगे से सप्प व्याधादि भय दायक जीवों का चला जाना, शुन्य बहिरी वाले को रपशें, 
पिन्नस्त रोग वाले को गन्ध ओर शुन्य जिह्ा वाले को रस प्राप्त नहीं हो सकता, इसी 
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प्रकार उन जीवों की भी व्यवस्था है। देखे ! जब मनुष्य का जीव सुषुप्ति दशा में 
रहता है, तब उसको सुख वा दु:ख की प्राप्ति कुछ भी नहीं होती, क्योंकि वह शरीर 
के भीतर तो है, परन्तु उसका बाहर के अवयवों के साथ उस समय सम्बन्ध न रहने 
से सुख दु:ख की प्राप्त नहीं कर सकता ओर जैस वैद्य वा आज्ञ कल के डाक्टर लोग 
नशे को वस्तु खिला वा सुंधा के रोगी परुष के शरीर के अबयबों को काटते वा चीरते 
हैं । उसको उस समय कुछ भी दुःख विदित नहीं होता, वैसे वायुकाय अथवा अन्य 
स्थावर शरोर वाले जीवों को सुख वा दुःस्व प्राप्त कभी नहीं हो सकता । जैसे मूर्ल्षित 
प्राणी सुख दुःख को प्राप्त नहीं हो सकता, वैसे वे वायुकायादि के जीव भी अत्यन्त 
मूछित होने से सुख दुःख का प्राप्त नहीं हो सकते। फिर इनको पीड़ा से बचाने की 
बात छिद्ध केसे हो सकती है? जब उनको सुख दु:ख को प्राप्ति ही प्रत्यक्ष नहीं होती, 
वो अनुमानादि यहां केसे युक्त हो सकते हें ? 

( प्रभ ) जब वह मीव हैं, तो उनकों सुख दुःख क्‍यों नहीं होगा ? 

( उत्तर ) सुनो, भोले भाश्यो ! जब तुम सुषुप्ति में होते हो, तब तुम को सुख्र 
दुःख प्राप्त क्‍यों नहीं होते ? सुख दुःख की प्राप्ति का हेतु प्रसिद्ध सम्बन्ध है। अभी 
हम इसका उत्तर दे आये हैं कि नशा सुधा के डाक्टर ल्लोग अगों को चीरते, फाड़ते 
ओर काटते हैं | जैसे उनको दुःख विद्त नहीं होता, इंसी प्रकार अति-मूर्छ्ित जीवों 
को सुख दुःख क्योंकर प्राप्त होवें, क्योंकि वहां प्राप्ति होने का साधन कोई भी नहीं | 

( प्रश्न) देखे ! निलोति, अथात्‌ जितने हरे शाक पात और कन्द मूल हैं, 
उनको हम लाग नहीं खाते, क्योंकि नि्नोति में बहुत ओर कन्द मूल में अनन्त जीव 
हैं। जोहम उनको खाबें, तो उन जीवों को मारने, और पीड़ा पहुँचाने से हम लोग 
पापी हो जावें। 

( उत्तर ) “यह तुम्हारी बड़ी अविद्या की बात है, क्योंकि हरित शाक_ खाने 
में जीवों का मारना, उनको पीड़ा पहुँचनी क्योंकर मानते द्यो ? भला ! जब तुमको 
पीड़ा प्राप्त होती प्रत्यक्ष नहीं दीखतो है ओर जो दोखनी है, तो हमको भी दिख- 
ज्ञाओ, तुम कभी न प्रत्यक्ष देख वा हमको दिखा सकोगे। जब भत्यक्ष नहीं, तो 
अनुमान, उपमान, ओर शब्द प्रमाण भी कभो नहीं घट सकता । फिर जो हम 
ऊपर उत्तर दे आये हैं, बह इस बात का भी उत्तर है, क्योंकि जो अत्यन्त अन्धकार 
महा सुपुत्ति ओर महा नशा में जीव हैं, इनको सुश्व दुःख की प्राप्ति मानना तुम्हारे 
तीर्थंकरों की भी भूल विदित होती है।” 

( सत्याथेप्रकाश स० १२ ) 
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(३२) “जलकाय जीथबों को सुख दु:ख प्राप्त पूर्वोक्त रीति से नहीं हो सकता, 
पुनः इसमें पाप किसी को नहीं होगा ।” 

( सत्याथे प्रकाश स० १२ ) 

(३ ) “जो तुम्हारे तीथंकरों का मत सच्चा होता, तो सूष्टि में इतनी वर्षा, 
नदियों का चलना और इतना जल क्यों उत्पन्न ईश्वर ने किया ? और सूर्य को भी 
उत्पन्न न करता, क्योंकि इनमें क्रोड़ाक्रोड़ जीव तुम्दारे मतानुसार मरते ही होंगे'''।” 

“ओर पूर्वोक्त प्रकार से बिना विद्यमान प्राणियों के दुःख सुख की प्राप्ति 
कन्द मूलादि पदार्थों में रहने वाले जीबों को नहों होती ।” 

“इस थोड़े से कथन से बहुत समझ लेना कि उन जज, स्थज्न, वायु के स्थावर 
शरीर वाले भ्रत्यन्त मूछित जीवों को दुःख वा सुख कभी नहीं पहुँच सकता ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० १२ ) 

(महषि का यह लेख जैनिपों के उत्तर में है जो कि “अहिसापरमोवर्मः” के 
सिद्धान्त को मामते हुये जीव हिंसा के भय का प्रायः सर्वत्र स्पष्न देखा करते हैं। ) 

( सम्पादक ) 
क्या तालाब ओर बागीवा आदि बनवाने से जीव हिंसा का पाप 
लगता है १ 

(१) जैनियों के प्रति महर्षि कद्दते हैं-- 

“तुम्हारी बुद्धि नष्ट क्‍यों होगई ? क्योंकि जेसे छुद्र २ जीवों के मरने से पाप 
गिनते हो, तो बड़े २ गाय आदि पशु ओर मनुष्यादि प्राणियों के जल पीने आदि से 
महा पुण्य होगा, इसको क्‍यों नहीं गिनते ?” 

( सत्याथ प्रकाश स० १२ ) 

(२) ०( जो बागीचा लगाने से ) माली को लक्ष पाप लगता है, तो अनेक 
जीव पत्र, फन्न, फूल और छाया से आनन्दित द्वोते हैं, तो करोड़ों गुणा पुरय भी 
होता दी है, इस पर कुछ ध्यान नहीं दिया, यह कितना अन्धे८ है।” 

( सत्यार्थप्रकाश स० १२ ) 
आश्रम 
चार आश्रमों का विभाग किसलिये किया है ! 
ब्रह्म चय्या श्र 
“बह सुशिक्षा ओर सत्य विद्यादि गुण ग्रहण करने के लिये होता है ।” 


देयांनन्द्‌ सिद्धान्त भास्कर [ १५३१ 
शह्याश्रम ही 


“दूसरा गृद्याश्रम जो कि उत्तम गुणों के प्रचार और श्रेष्ठ पदार्थों की उन्नति 
से सन्‍तानों की उत्पत्ति ओर उनको सुशिज्षित करने के लिये किया जाता है ।” 


वानपर्था श्रम 


“तीसए वानप्रस्थ, जिससे ब्रह्म विद्यादि साक्षात्‌ साधन करने के लिये 
एकान्त में परमेश्वर का सेबन किया जाता है ।” 


सन्यास। श्र 
“चोथा संन्यास, जो कि परमेश्वर अर्थात्‌ मोक्ष सुख की प्राप्ति और सत्यो- 
परेश से सब्र संसार के उपकार के अथे किया जाता है ।” 
( ऋगेदादि भाष्य भूमिका, वर्णाश्र व विषय ) 


वेद पढ़ने का अधिकार 
मनुष्यमात्र के लिये 
“मनुष्य मात्र को ( वेद ) पढ़ने का अधिकार है''******।”? 
सब मनुष्यों को वेदादि शास्त्र पढ़ने ( और ) सुनने के अविकार का प्रमाण 
यजुवेंद #े २६ अध्याय में दूसरा मन्त्र हैः-- 
“परमेश्रर करता है कि (यथा ) जैते में ( जनेभ्य: ) सब्र मनुष्यों के लिये 
( इमाम्‌ ) इस ( कल्याणीम्‌ ) कल्याण अर्थात्‌ संसार ओर मुक्ति के सुख देन हारी 
(वाचप्‌ ) ऋखेदादि चारों वेदों की वाणी का ( आ बदानि ) उपदेश करता हूँ, 
बैसे तुम भी किया करो": ''***“( ब्रह्माराजन्याभ्याम्‌ ) बआद्यण, क्षत्रिय ( आर्य्याय ) 
बैश्य ( शूद्ाय ) शूद्र ओर (स्वाय ) अपने भृत्य वा स्त्रियादि ( अरणाय ) ओर 
अति शूद्वादि के लिये भो वेदों का प्रकाश किया है ।” 
( सत्याथश्रफाश स० ३ ) 
क्या शूदों के लिये पढ़ने का निषेव है 
(१) “क्या परमेश्वर शूद्ों का भला करना नहों चाइता ? क्या इश्वर 
पक्षपाती है कि वेदों के पढ़ने सुनने का शूद्रों के लिये निषेध ओर द्वित्रों के लिये 
विधि करे ?” 
( सत्याथप्रकाश स० ३ ) 
(२५) “जो परमेश्वर का अभिप्राय शुद्रादि के पढ़ाने सुनाने का न द्वोता, तो 
इनके शरीर में वांकू और श्रात्र इन्द्रिय क्‍यों रचता ? जेते परमात्मा ने प्रथिवी, जल 
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अग्नि, वायु, चन्द्र, सूये ओर अज्नादि पदार्थ सबके लिये बनाये हैं, वैसे ही वेद भी 
सबके लिये प्रकाशित किये हैं ।” 


( सत्याथप्रकाश स० ३ ) 


पिता के माल के सब्र पुत्र दाय-भागी हैं 


“वेदाधिकार जैस। ब्राह्मण बरण के लिये है, वैसा ही क्षत्रिय, आपय्ये, वैश्य, 
शुद्र, पृत्र, भृत्य, ओर अति शूद्र के लिग्रे भी बराबर है, क्‍योंकि वेद इश्वर-प्रकाशित है। 
जो बिद्या का पुछक होता है, वह पत्र का हितकारक है ओर ईश्वर-रांचित पदार्थों के 
दाय-भागी सब मनुष्य अवश्य होते हैं । इस,लगे उपतक्ा जानना सब मनुष्यों को उचित 
है, क्योंकि वह माल सब के पिता का सब पुत्रों के लिये है ।” 

( ऋग्वेदादि भाष्य भूसिका, अधिकारानविकार विषय ) 


भूत प्रेत 
क्या भूत प्रेतों का कोई वजूद है ? 
“भूत प्रेत आदि ( मिथ्या बातों ) का विश्वास न ( करें )*** ** “** “** मृतक 
शरीर“ “का नाम प्रेत है'********** ओर जब उस शरीर का दाह हो चुका, 


तब उसका नाम भूत होता है, अथात वह अम्रुक नाम पुरुष था। जितने उत्पन्न हों, 
वत्तमान में आके न रहें, वे भूतस्थ हैं, इससे उनका नाम भूत है। ऐसा त्रक्षा से लेके 
आज पयेन्‍त के विद्वानों का सिद्धान्त है ।” 

( स० प्र० स० २ ) 


फिर भूत प्रेत के नाम से ढर क्यों लगता हे! 

“जिसको शह्ढा, कुप्तक्, ( ओर ) कुप्तत्कार होता है, उसो को भय ओर शह्डा 

रूप भूत, प्रेत, शाकिनी, डाकिनों आदि अनेह श्रम जाल दुःखद्ठायक होते हैं।” 
( स० प्र० स० २ ) 
पुराण 

“पुराण” किन पुस्तकों का नाम है 

“पुराण जो त्रह्मादि के बनाये ऐतरेयादि ब्राह्मण पुश्तक हैं, उन्हीं को पुराण, 
इतिहास, कल्प, गाथा, नाराशंसी, नाम से मानता हूँ , अन्य भागवतादि को 
नदीं । 


( स्वमन्तव्यामन्तव्य प्रकाश ) 
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ऋषि प्रुनियों के नाम से पुराणादि ग्रन्थ कैसे बने, ओर महाभारत में 
किस प्रकार मिलावट होती रही ! 

' राजा भोज के राज्य में व्यास जी के नाम से मा्क॑ण्डेय ओर शिवपुराण 
किसी ने बनाकर खड़ा किया था | उसका समाचार राजा भोज को विदित होने से 
उन परिडतों को हस्त छेदनादि दण्ड दिया और उनसे कहा कि जो कोई काव्यादि 
प्रनय बनावे, तो अपने नाम से बनावे, ऋषि मुनियों के नाम से नहीं | यह बात 
राजा भोज के बनाये “संजीवनी”? नामक इतिहास में लिखी है कि जो ग्वालियर के 
राज्य “भिण्ड” ज्ञामफ नगर के तिबाड़ी ब्राह्मणों के घर में है, जिसको लखुना के 
रावस।हब और उनके गुमाश्ते रमदयाल चौबे जी ने अपनी आँख से देखा है । 

“उस में ( अर्थात्‌ संजीवनी पुस्तक में ) स्पष्ट लिखा है कि व्यास जी ने चार 
सहस्न चार सौ और उनके शिष्यों ने पाँच सहम्र छः सौ श्लोक-युक्त, श्रर्थात्‌ सब 
दशा सहस्र श्लोकों के प्रमाण भारत बनाया था| बह महाराजा विक्रमादित्य के समय 
में बीस सहस््र, महाराजा भोज कहने हैं कि मेरे पिता जी के समय में परुचीस और 
धर मेरी आधी उमर में तीस सहस्र श्नोक-युक्त महाभारत का प्स्तक मिलता है, जो 
ऐसे ही बढ़ता चला , तो महाभारत का पुस्तक एक ऊंट का बोका हो जायगा और 
ऋषि मुनियों के नाम से पुगणादि गन बनावेंगे। तो श्रार्यावरत्तीय लोग भ्रम जाल 


में पड़ के वैदिक धर्म-बिद्दीन होके भ्रष्ट हो जायंगे ।” ५ 
( सत्याथप्रकाश स० ११ ) 


वश व्यवस्था 
वर्णा श्रम व्यवस्था 


“बणांश्रम गुण कर्मा की योग्यता से मातता 5) 
रे हर ( मन्तव्यासन्तव्य ) 
न्तव्यामन्तठ 


वर्णो' में अतिदिशेष कौन है? 
“( यदि ) गुण कर्मा के योग्य ही से चारों बर्ण होवें, तो उस कुन्न, देश, ओर 
मनुष्य समुदाय की बड़ी उन्नति होवे, और जिनका जन्म जिस बर्ण में हो, उसी के 


सहृश गुण, कमे, स्वभाव हों, तो अतिविशेष है।” 
( संस्कार विधि गृहस्थ ) 


श्री कृष्ण जी के विषय में ऋषि की सम्मति 


महषि के दुदय में श्रीकृष्ण जी के प्रति भ्रत्यन्त श्रद्धा और सम्मान का भाष विधमान 
था ओर वे उन्हें मद्गाधामिक, महात्मा, आप्त पुरुष, धमात्मा, धमरक्षक, दुश्नाशक, परो पकारी, 
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सत्पुरुष और श्रेष्ठ पुरुष आदि कहकर थाद करते हैं। निम्नलिखित उद्धरण इस भाष को दशाने 
के लिये पर्याप्त हैं कि जैसे हीरे का मृल्य जौहटरी ही जान सकता है, भ्रन्य नहीं, इसी प्रकार 
योगीराज दयानन्द ही योगीराज श्रीकृष्ण जी की महिमा को जानते थे और यही कारण है फि 
वह श्रीकृष्ण जी का बर्णन करते समय सदैव उनका नाम बड़े आदर और सम्मान से लेते हैं। 

( सम्पादक ) 

( १) “देखो ! श्री ऋष्ण जी का इंतिहास महाभारत में अव्युत्तम हैं। उनका 
गुगा, कमे, स्वभाव ओर चरित्र आप्त परुषों के सटश है, जिनमें कोई अधर्म का आच- 
रण श्री कृष्ण जो ने जन्म से मरशण पर्यन्त बुरा काम कुछ भी किया हो, ऐसा नहीं लिखा ।” 

( स० प्र० स० १३१ ) 

क्या इससे अधिक भी फोई किसी के विषय में प्रमाण पत्र दे सकता है ? इस 

लेख में महर्षि ने श्री क्रष्ण जी को आप्त पुरुष कहा है ओर शआप्त पुरुष कोन है, इस- 

को व्याख्या महर्षि अपनी पुस्तक वेदभाष्य भूमिका के “वेद्मनां नित्यत्व विचार:” 
विषय में इस प्रकार करते हैं: -- 

“अआप्त लोग वे होते हैं, जो धर्मात्मा, कपट छलादि दोषों से रहित, सब॑ विद्याश्रों से 
युक्त, महायोगी, और सब मनुष्यों के सुख होने के लिये सत्य का उपदेश करने वाले हैं, 
जिन में लेश मात्र भी पक्षपात ओर मिथ्याचरण नहीं होता ।”” 

इसी प्रकार स्वमन्तव्यामन्तव्य में लिखा है कि “जो यथार्थ वक्ता, धर्माप्मा, सब 
के सुख के लिये प्रयत्न करता है”, उसी को “आप्र” कहता हूँ । 

(२) जैन मत के पुस्तक “विवेक सार” के प्रश्न १०६ में लिखा है कि “श्री- 
क्षण तीसरे नरक में गया” इस पर महर्षि लिखने हैं कि:-- 

“श्री कृष्णादि महा-धामिक, महात्मा, सब नरक को गये, यह कितनी बड़ी बुरी 
बात है १” ( स० प्र० स० १९ ) 

(३) फिर उसी के सम्बन्ध में, 

“महात्मा श्री कृषण आदि तीसरे नरक को गये, यह कितनी मिथ्या बात है ।” 

( स० प्र० स० १२ ) 

(७) “जो यह भागवत न होता तो श्री कृष्ण जी के सटश महात्माथों की 
भूठी निन्‍्दा क्‍्योंकर होती (?” ( स० प्र० स० ११ ) 

(५ ) “यदा यदा हि धर्मस्य” गीता के इस ऋ्ोक की व्याख्या करते हुए और 
यह बतलाते हुए कि क्या श्री कृष्ण जी धमे का लोप होने पर युग युग में शरीर 
धारण करते हैं ? ऋषि वर लिखते हें:-- 
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“यह बात वेद विरुद्ध होने से प्रमाण नहीं ओर ऐसा हो सकता है कि श्री- 
कृष्ण धर्मात्मा ( थे ) ओर धर्म की रक्षा करना चाहते थे कि में युग २ में जन्म लेके 
श्रेष्ठों की रक्षा ओर दुष्टों का नाश करूँ, तो कुड् दोष नहीं, ( क्‍योंकि ) “परोपकाराय 
सतां विभूतय:” परोपकार के लिये ( द्वी ) सत्युरुषों का तन, मन, धन होता है।” 

( स० प्र० स० ७ ) 

(६) "श्री ऋष्ण जी एक भद्र पुरुष थे, उनका महाभारत में उत्तम वर्णन किया 
हुआ है, परन्तु भागवत में उन्हें सब प्रकार के दोष लगा कर दुगु णों का बाजार 
गरम कर रखा है ।” ; 

( 3७० मं० पूना का ठया० इश्वर सिद्धि विषयक ) 

(७ ) यादव कुल के विनाश के कारणों का वणन करते हुए ऋषिवर कहते 

“इस्र प्रकार के उपद्रव जदाँ होने लगें, वहां श्री ऋष्ण जैपे श्रेष्ठ पुरुषों की बात 
कोन सुने १० 

( उ० मं० पूना का व्या० इतिहास विषय ) 
(८ ) “श्री कृष्ण जी तो परम पद्‌ का प्राप्त हो गये, आप लोग केपे जीबते 
बने हो ?” ४ 
( वद्‌ विरुद्ध मत खंडन ) 
( ६ ) “श्रोकृष्ण जी के सदृरश पराक्रम आप लागों में क्‍यों नहीं दीख पड़ता ९” 
( बेद विरुद्ध मत खंडन ) 
जीव विषय 
जीव किसे कहते हैं १ 

“जो इच्छा, /ूष, सुख, दुःख और ज्ञानादि गुण युक्त अल्पज्ञ, नित्य है, उसी 
को “जीव” भानता हूँ ।” 

( स्वमनन्तव्यामन्तव्य ) 
जीव का परिमाण 

( प्रश्न ) “जीव शी में भिन्न विभु है वा परिछिन्न 7! 

“८ ( जीब शरोरमें ) परिछिन्न ( है ), जा ( वद ) विभु होता, तो जाग्रत, स्वप्न 
सुषुप्ति, मरण, जन्म, सयोग, वियोग, जाना, आना, कर्भा नहों हों सकता, इसलिय 
जीव का स्वरूप अल्पज्ञ, अल्प, अर्थात्‌ तूदम है. ओर परमेश्वर अतीब सूहमात्सूद्म- 
तर, अनन्त, सवज्ञ, ओर सव व्यापक रत्ररूप है, इसलिये .जीब ओर परमेश्वर का 


व्याप्य व्यापक सम्बन्ध दे ।” 
( स७ प्र० स० $ ) 
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जीव और इश्वर भिन्न हैं, अथवा अभिन्न ! 

“जीव और ईश्वर, स्वरूप और वैधर्य से भिन्न और व्याप्य व्यापक ओर 
साधम्य से अभिन्न है, अथांत जैसे आकाश से मूर्त्तिमान्‌ द्रव्य कभी भिन्न न था, न 
है, न होगा, ओर न कभो एक था, न है, न होगा । इसी प्रकार परमेश्वर ओर जीव 
को व्याप्य व्यापक, उपास्य उपासक, ओर पिता पुत्र आदि सम्बन्ध-युक्त मानता हूँ ।” 

( स्व मनन्‍्तव्या मन्तठ्य ) 


फिर जीव इेश्वर का सम्बन्ध क्‍या है १ 


“जीव परमेश्वर से स्थूल, ओर परमेश्वर जीव से सूद्रम होने से परमेश्वर 
व्यापक ओर जीव व्याप्य है । जैते यह व्याप्य व्यापक सम्बन्ध जीब ईश्वर का है, 
बैसे सेठय सेवक, आधाराधेय, स्वामि भृत्य, राजा प्रजा, ओर पिता पुत्र आदि ( का ) 
भी सम्बन्ध है ।” 

( स० प्र० स० ७ ) 
जीव ब्रह्म की एकता । 

(१) महर्षि दयानन्द्‌ “जीव ब्रह्म को एकता” के सिद्धान्तका इस प्रकारसे खंडन 
करते हैं : -- 

“पघवशक्तिमत्व अ्रान्त्यादि दोष रहितत्वादि गुण वाले त्रह्म का संभव जीब में 
कभी नहीं हो सकता, क्योंकि अल्पशक्तिमत्व, श्रान्त्यादि दोष सहितत्वादि गुण वाला 
जीव है, इससे ब्रह्म जीव की एकता मानना केबल श्रान्ति है ।” 

( वेदान्तिध्वान्त निवारणप्‌ ) 

(२) “जो जीव ब्रह्म हो, तो जैसी त्रह्म ने यह असंख्यात सृष्टि करी है, वैसे 
एक मक्खोी वा मच्छर का भी जीव कयां नहीं कर सकता ?। इससे जगत्‌ को 
मिथ्या ओर ( जोब ) ब्रह्म की एकता मानना ही मिथ्या है ।” 

(वेदान्तिध्वान्त निवारणम्‌ ) 

(३ ) “ब्रह्म से इतर जीव सृष्टि कर्ता नहीं हैं, क्योंकि इस अल्प, अल्पज्ञ, 
सामथ्य वाले जीव में सष्टिकत्‌ त्व नहीं घट सकता, इसपे जीव ब्रह्म नहीं ।” 

( स० प्र० स० ११) 

(७) “रसंद्यबाय॑ लब्ध्वानन्दी भवात॑?, यह उपनिषद्‌ का वचन है। जीव 
ओर ब्रह्म भिन्न हैं, क्‍योंकि इन दोनों का भेद्‌ श्रतिपादन किया है। जो ऐसा न द्ोता 
तो “रस, अर्थात्‌ आननद्स्वरूप ब्रद्म को प्राप्त होकर जीव आनन्द्स्वरूप होता है,” 
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यह प्राप्ति विषय ब्रद्य ओर प्राप्त होने वाले जीव का निरूपण नहीं घट सकता, इस- 
लिये जोव ओर बूह्य एक नहीं ।” । 
( स० प्र० स० ११) 
(५ ) दिग्यो ह्ामृत्त: पुरुषः स वाह्माभ्यन्तरो ह्ाज:। अप्राणो हामनः शुभ्रो 
हाक्तरात्परत: पर) ।” 
( मुण्डकोपनिषद्‌ मुं० २। खं० १ मं० २) 
अथे:--दिव्य, शुद्ध, मूर्तिमत्व-रहित, सब्र में पूण, बाहर भीतर निरन्तर 
व्यापक, अज, जन्म मरण शरीर धारणादि-रहित, श्वास, प्रश्शास, शरीर ओर मन 
के सम्बन्ध से रहित, प्रकाश-स्वरूप, इत्यादि परमात्मा के विशेषण और अक्षर नाशं- 
रहित प्रकृति से परे, अर्थात्‌ सुदम जीव, उसते भी परमेश्वर परे, अर्थात्‌ ब्रह्म सूच्रम 
है । 
( यहाँ ) प्रकृति ओर जीबों से त्रह्म का भेद प्रतिपादून-छूप द्वेतुओं से प्रकृति 
ओर जीवों से त्रह्म भिन्न है । 
( स० प्र० स० ११) 
(६) “इसी सव व्यापक ब्रह्म में जोब का योग वा जीव में त्ज्म का योग 
प्रतिपादन करने से जीव ओर ब्रह्म भिन्न हैं। क्योंकि योग भिन्‍न पदार्था' का हुआ 
करता है ।” 
( स० प्र० स० ११ ) 
(७ ) “इस बुह्य के अन्तर्यामी आदि धर्म कथन किये हैं। ओर जीब के 
भीतर व्यापक होने से व्याप्य जीव व्यापक त्रह्म से भिन्‍न है, क्योंकि व्याप्य व्यापक 
सम्बन्ध भी भेद में संघटित होता है ।” 
( स० प्र० स० ११ ) 
(८) “जैत़े परमात्मा जोव से भिन्‍न स्वरूर है, वेसे इन्द्रिय, अंतः करण, 
पृथ्वी, आदि भूत, दिशा, वायु, सूर्य्यादि दिव्य गुणों के भोग से देवतावाच्य बिद्वानों 
से भी परमात्मा भिन्‍न है ।” 
( ६ ) “मुहं प्रविष्टो सुकतस्य लोक” इत्यादि उपनिषदों के बचनों से जीव 
ओर परमात्मा भिन्‍न हें | वैसा ही उपनिषद्धों में बहुत ठिकाने दिखलाया है ।” 
( १० ) “शरीरे भव: शारीर:” । शरीर धारी जीव ब्रह्म नहीं है । क्योंकि जहा 
के गुण, कमे, स्वभाव जोब में नहीं घटते ।” 
( स० प्र० स० ११ ) 
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(११) “जीव और ब्रह्म को एक मानने से परमार्थ सब नष्ट होजाता है, 
क्योंकि परमेश्वर की आज्ञा पालन, स्तुति, प्राथंना, उपासना करने की प्रीति विलकुन्न 
छूटने से केवल मिथ्याभिमान, स्वाथंसाधन तत्तरता, अन्याय का करना, पाप में 
प्रवृत्ति, इन्द्रियों से विषयों के भोग में फैंसने से अत्यन्त पामरता ओर पतिनावि 
दोष-युक्त होके अपने मनुष्य जन्म धारण करने के जो कतेव्य, धमे, अथ, काम ओर 
माक्ष चारां फल नहीं होने से, मूर्ति पूजनादि व्यवद्यारों के जेसे उस जीव का जन्म 
निष्कज्ञ हो जाता है, इससे मनुष्यों को उचित है कि सह्ियादिक उत्तम गुणों का 
ज्गत्‌ में प्रचार करना व्यव॒द्दर परमाथ को शुद्धि ओर उन्नति करना इत्यादि 
मनुष्यों को अवश्य कतंव्य है।” 

( वेदान्ति ध्वान्त निवारणम्‌ ) 
जीव ब्रह्म की एकता विपय में निश्वलदास की युक्ति का खंडन | 


“निर्चलदास का पाण्डित्य देखो, ऐसा दै । “जीवो त्रह्माउभिन्नन्व तनत्वात्‌” 
उन्होंने “वृत्ति प्रभाकर” में जीव त्रक्ष की एकता के लिये अनुमान लिखा है कि चेतन 
होने से जीव जहा से अमिन्‍न है। यह बहुत कमर समझ पुरुष की बात के सदृश 
बात है, क्योंकि साधम्य॑-मात्र से एक दूसरे के साथ एकता नहीं होती, वैधम्य भेदक 
होता है, जैसे कोई कहै कि प्रथिवि जलाभिन्‍्नाजड्त्वात्‌” जड़ के हांने से प्रथिवि जल 
से अभिन्‍न है। जैसा यह वाक्य सज्ञत कभी नहीं हासकता, वैसे निश्चलदास जी 
का भी लक्षण व्यथ है, क्योंकि जो अल्प अल्पज्ञता और आन्तिमत्वादि धम्मे जोब में 
ब्रददा से ओर सवंगत सबज्ञता ओर निश्नान्तित्वाद़ि वैवम्ये ब्रह्म में जीव से विरुद्ध 
हैं। इससे त्रक्ष भोर जीव भिन्‍न २ हैं. जैते गन्ववत्व, काठनत्व आदि भूमि के धमे 
रसवव पवित्रादि जल के धर्म से विरुद्ध होने से प्रंथवि और जल .एक नहीं, वेसे 
ज्ञीव और त्रक्षके वैवस्ये होने से जीव ओर ज्रह्म एक न कभो थे, न हैं ओर न कभी 
होंगे। इतने दी से निश्वदासादि का सममक लोजिये कि उनमें कितना पॉडित्य था 
और जिसने योग वासिष्ट बनाया है । वह काई आधुनिक पेदान्ती था, न वाल्मीकि 
बसिए और रामचन्द्र का बनाया वा कहा सुना है, क्योंकि वे सब वेदानुयायों थे, 
वेद्‌ से विरुद्ध न बना सझते ओर न कह सुन खकते थे ।” 

( स॒० प्र० स० ११ ) 

..._ “अयमात्मा बह्म” का क्या भथे है ! " 

अद्वेतवादी “अयमात्मा ब्रह्म” इस वाक्य का पेरा करते हुये कद्ते हैं कि वेद 

में इस आत्मा को ब्रह्म कथन किया गया है, इससे जीव न्रद्य की एकता सिद्ध होती 
है । इसके उत्तर में महर्षि लिखते हैं;-- 
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“यह ( अयमात्मा ब्रह्म ) अथव वेद का तो वाक्य नहीं है | किन्तु मारडू- 
व्योपनिषदादिकों का है। इसका तो स्पष्ट अथ है कि विचारशील पुरुष अपने 
अन्तर्यामी को प्रत्यक्ष ज्ञान से देख के कहता है कि “यह जो मेरा अन्तर्यामी 
सबात्मा है, यही ब्रह्म है अर्थात मेरा भी यही आत्मा है।” अरने उपास्य का प्रत्य- 
कज्ञानुभव-विधायक जीव के समभने के लिये यह वाक्य है।” 

( वेदान्ति ध्वान्त निवारणम ) 


क्या हम अकर््ता और अभोक्ता हैं ! 

(१) ( नवीन वेदान्ती लोग स्वयं तो पाप करते हैं और कहते हैं कि “हम 
अकर्त्ता ओर अभोक्ता हैं? ) इसके विषय में महर्षि लिखते हैं कि-- 

८इस शरीर में कर्ता ओर भोक्ता जीव ही है, क्योंकि अन्य सब बुद्ध यादिक 
जड़ पदाथ जीवाधीन हैं, सो पाप और पुण्य का कर्त्ता और भोक्ता जीव से भिन्न 
कोई नहीं, क्‍योंकि वृद्ददारण्यकादिक उपनिषद्‌, तथा व्यास सूत्र ओर वेदादिक शाम्रों 
में यही सिद्धान्त हैः- 

“ओजत्रेण ऋणोति, चक्तुषा पश्यति, बुध्या निश्चिनोति, मनसा स कल्पयति” 

इत्यादिक प्रतिपादन हैं, जैसे “असिना छिनत्ति शिरः” तरवार को लेके किसी 
का शिर काटता है, इसमें कटने का कत्तों मनुष्य ही है, काटने का साधन तरबार है, 
तथा शिर काटने का कमे है, इस में पाप ओर दण्ड मनुष्य जो मारने वाला ( है ), 
उसको होता है, तरवार को नहीं । इसी प्रकार श्रांत्रादिकों से पाप और पुण्य का 
कत्तों तथा भोक्ता जीव हो है, अन्य नहीं |”? 

(२५) “तयोरन्यः पिप्पलं स्वादत्ति” इसमें भी जीव सुख दुःख का भोक्ता 
ओर पाप पुण्य का कर्त्ता सिद् होता है। अनुभव से भी जोबांत्मा ही कर्ता और 
भोक्ता है, इसमें कुड्ठ सनरेह नहीं । ( इन लोगों ने ) केवल इन्द्रियाराम हो के विषय 
भो ग-रुप रवमतलब साधने के लिये यह बात बनाई है कि “जीव अकरत्ता, अभोक्ता 
ओर पाप, पुण्य से रहित है” यइ बात नवीन वेदान्वि लोगों की मिथ्या ही है ।” 

+ ( वेदानित ध्वान्त निवारणम ) 
अनादि पदार्थ 
अनादि किसे कहते हैं 

“जो न कभी उत्पन्न हुआ हो, जिसका कारण कोई भी न होवे, अर्थात्‌ जो 
सदा से स्वयंसिद्ध हो, वह अनादि कहाता है ।” 

( आय्यदिश्य रत्नमाला ) 
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(१) “अनादि पदार्थ तीन हैं। एक ईश्वर, द्वितीय जीव, तीसरा प्रकृति, 
अर्थात्‌ जगत का कारण, इन्दीं को नित्य भो कहते हैं, उनके गुण, कमे, स्वभाव भी 


नित्य हैं ।” 
( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 


(२) “जोब, जीवों के कमे ओर स्थूल काये जगत्‌ ये तीनों अनादि हैं । जीव 
ओर कारण जगत्‌ स्वरूप से अनादि हैं, कम और स्थूल काये जगत्‌ प्रवाह से 
अनादि हैं।” 

( क्रग्वेदादि भा० भू० वेदोत्पत्ति ) 


“प्रवाह से अनादि” इसका क्या मतलब है ! 

(१) “प्रवाह से अनादि, जो संयोग से द्र्य गुण, कम उत्पन्न होते हैं. वे 
वियोग के पश्चात नहीं रहते, परन्तु जिससे प्रथ+ संयोग होता है, वह सामथ्ये उन 
में अनादि है ओर उससे पुनरपि संग्रोग होगा, तथा वियोग भी। इन तोनों को 
“प्रवाह से अनादि” मानता हूँ ।” 

( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 

(२) “जो कार्य जगत्‌ , जीव के कमे और जो इनका संयोग वियोग है, वह 
तीन परम्परा से अनादि हैं ।” 

( आयदिश्य रत्न माला ) 


तीन पदायथे अनादि हैं 


“प्रकृति, जीव ओर परमात्मा तींनों अज अर्थात जिनका जन्म कभी नहीं 
होता और न कभी यह जन्म लेते, अर्थात्‌ यह तीन सब जगत्‌ के कारण हैं, इनका 
कारण कोई नहीं। इस अनादि प्रकृति का भोग अनादि जीव करता हुआ फंसता 
है और उसमें परमात्मा न फंसता ओर न उसका भोग करता है।” 

( स० प्र० स० ८ ) 

( प्रश्न) जगत्‌ के कारण कितने हैं ९ 

(उत्तर ) तीन, ए5 निमित्त, दूसरा उपादान, तीसरा साधारण । 

निमित्त कारण 


“निम्ित्त कारण उसको कहते हैं कि जिसके बनाने से कुछ बने ओर न 
बनाने से न बने, आप स्वयं बने नहीं, ( ओर ) दूसरों को प्रकारान्तर बना देवे ।? 
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उपादान कारण 
“दूसरा उपादान कारण उसको कहते हैं जिसके बिना कुछ न बने, वही 
अवस्थान्तररूप होके बने और बिगड़े भी ।” 
साधारण कारण | 


“तीसरा साधारण कारण, उसको कहते हैं कि जो बनाने में साधन ओर 
साधारण निमित्त हो । निमित्त कारण दो प्रकार के हैं एक सब सृष्टि को कारण से 
बनाने, धारने ओर प्रलय करने, तथा सब की व्यवस्था रखने वाला मुख्य निमित्त 
कारण परमात्मा--दूसरा परमेश्वर की सुष्टि में से पदार्थी' को लेकर अनेक विध 
कार्यान्वर बनाने वाला साधारण निमित्त कारण जीव। उपादान कारण प्रकृति 
परमाणु जिस को सब संप्तार के बनाने की सामग्री कहते हैं, वह जड़ होने से आपसे 
आप न बन ओर न बिगड़ सकती है, किन्तु दूसरे के बनाने से बनती ओर बिगाड़ने 
से बिगड़ती है। ““'''जैप्ते घड़े को बनाने वाला कुम्हार निमित्त, मट्री उपादान ओर 
दण्ड चक्रादि सामान्य निमित्त दिशा, काल, आंकाश, प्रकाश, आँख, दह्वाथ, ज्ञान, 
क्रिया आदि निमित्त साधारण और निमित्त कारण भी होते हैं। इन तीन कारणों के 
बिना! कोई भी वस्तु नहीं बन सकती और न बिगड़ सकती है ।”? 

( सत्याथेप्रकाश स० ८ ) 


जगत्‌ का करण प्रकृति अनादि है । 


(१) (पूवपक्ती ) इश्वर ने कह्य कि हो जा, बस वह दोगया ( समीक्षक ) 
( यह बात ग़लत है ) भला खुदा ने हुक्म दिया कि हो जा, तो हुक्म किसने सुना ! 
ओर किसको सुनाया और कौन बन गया ? किस कारण से बनाया ? जब यह 
लिखते हैं कि सृष्टि के पूव सिवाय खुद्या के कोई भी दूसरी वस्तु न थो, तो यह संसार 
कहां से आया ? बिना कारण के कोई भी कार्य नहीं होता, तो इतना बड़ा जगत्‌ 
कारण के बिना कदाँ से हुआ ? यह बात केवल लड़कपन की है । 

( पूव पक्षी ) नहीं २ खुदा की इच्छा से । 

( उत्तर पत्नी ) क्‍या तुम्हारी इच्छा से एक मक्खोी की टाँग भी बन जा सकती 
है ? जो कहते हो कि खुदा को इच्छा से यह सब कुछ जगत्‌ बन गया। 

( पूब पक्षी ) खुदा सब॑ शक्तिमान है, इसलिये जो चाद्दे, सो कर लेता है। 

( उत्तर पक्षी ) सर्व शक्तिमान का क्‍या अथ है ! 

( पूष पक्षी ) जो चाहे, सो कर सके । 
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( उत्तर पत्ती ) क्या खुदां दूसरा खुदा भी बना सकता है ? ( क्‍या ) अपने 

थाप मर सकता है? ( क्या) मूर्ख, रागी और अज्ञानी भी बन सकता है ! 

( पूष पक्ती ) ऐसा कभी नहीं बन सकता। 

( उत्तर पक्षी ) इसलिये परमेश्वर अपने ओर दूसरों के गुण, कम, स्वभाव 
के विरुद्ध कुछ भी नहीं कर सकता । जैसे संसार में किसी वस्तु के बनने में तीन 
पदार्थ प्रथम अवश्य होते हैं:--एक बनाने बाला, जैसे कुम्हार, दूसरा घड़ा बनाने 
बाली मिट्टी, और तीसरा उसका साधन, जिससे घड़ा बनाया जाता है, जेसे कुम्हार, 
मिट्टी ओर साधन से घड़ा बनता है और बनने वाले घड़े के पूव कुम्द्वार मिट्टी 
ओर साधन होते हें, वैसे ही जगन के बनने से पूव जगत्‌ का कारण, प्रकृति और 
उनके गुण, कमे, स्वभाव अनादि हैं। 

हु ( स० प्र० स० १७ ) 

(२) “जब मुसलमांन लोग खुदा के सिवाय दूसरी चीज नहीं मानते, 
तो खुदा ने किससे कहा ? और उसके कहने से कोन हो गया ?*“*'**'“*'“बिना 
उपादान कारण के काय्ये कभी नहीं हो सकता, बिना कारण के काय्ये कहना, 
जानों अपने मां बाप के बिना “मेरा शरीर होगया, ऐसी बात है।” 

(३) खुदा के सिवाय उस समय कोन था, जिसकों आज्ञा दी ९ किसने 
सुना ? और कोन बन गया ? यदि न थी, तो यह बात भूठी, ओर जो थी, तो 
वह बात जो “सिवाय खुदा के कुछ चीज नहीं थी और .खुदा ने सब कुछ बना 
दिया”, वह भूठी ( है )। 

( सत्याथ4काश स० १७ ) 

(४) “क्या इश्वर की ( यह ) बात (कि उजियाला हो जा ) जड़ रूप 
उजियाले ने सुन ली ? जो सनी हो, तो इस समय भी सूय्य, दीप ( और ) अप्रमि 
का प्रकाश हमारी तुम्हारी वात क्‍यों नहीं सता ! प्रकाश जड़ होता है, बह कभी 
किसी की बांत नहीं सुन सकता । क्‍या जब इश्वर ने उजियाले को देखा, तभी 
जाना कि जजियाला भअच्छा है ? पहिले नहीं जानता था, जो जानता होता, तो देख 
कर अच्छा क्‍यों कहता ? जे नहीं जानता था, तो वह इश्बर ही नहीं ।” 

( सत्याथप्रकाश स० १३ ) 

(५) “यदि आदम को इेशवर ने अपने स्वरूप में बनाया; टो इश्वर का रबर- 
रूप पवित्र, ज्ञान स्वरूप, आनन्द-मय आदि लक्षण युक्त है, (फिर ) उसऊे सहृश 
आदम क्यों नहीं हुआ ९ जो नहीं हुआ, तो उसके स्वरूप में नही बना ओर भाद्म 


हि 


देयानन्द सिद्धान्त भारंकर [ १६३ 


को उत्पन्न किया, तो इश्वर ने अपने स्वरूप ही को उत्पत्ति वाला किया, पुनः वह 
अनित्य क्‍यों नहीं ? और आदम को उत्पन्न कहाँ से किया ? 


( इसाई ) मट्टी से बनाया । 

(समीक्षक ) मट्टी कहाँ से बनाई ? 

( इंसाई ) अपनी कुदरत, अर्थात्‌ सामथ्य से । 

( समीक्षक ) इश्वर का सामथये अनादि है वा नवीन 

( इसाई ) अनादि है । 

( समीक्षक ) जब अनादि है, तो जगत का कारण सनातत हुआ | ( फिर ) 
अभाव से भाव क्‍या मानते हो ? 

( इसाई ) सृष्टि के पूबर इंघर के बिना कोई बम्नु नहीं थी । 

( समीक्षऊ ) जो नहीं थी, तो यह जगत्‌ कडां से बना ? ओर इंश्वर का 
सामथ्ये द्रव्य है वा गुण ? जा द्रव्य है, तो ईश्वर से भिन्न दूसरा पदाथेी था और जो 
गुण है, ता गुण से द्रव्य कभी नहीं बन सकता, जैपछ्ते रूप से ऋग्नि और रस से 
जल नहीं बन सकता और जा इश्वर से जगव्‌ बना होता, ता इश्वर के सदश गुण, 
कर्म, स्वभाव वाला होता । उसके गुण, कमे, स्त्रभाव के सद॒श न होने से यही 
निश्चय है कि ईश्वर से नहीं बना, किन्तु जगत्‌ के कारण अ्रथांत्‌ परमाणु आदि 
नाम वाले जड़ से बना है ।” 

( स० प्र० स० १३ ) 


(६) “जब ईश्वर ने आदम को घूली से बनाया तो इश्व र का स्वरूप नहीं 
हुआ, और जा है तो ईश्वर भी धूली से बना होगा ! जब उसझ्के नथुनों में ईश्वर ने 
श्वास फूका, तो वह श्वास ईश्वर का स्वरूय था वा भिन्न? जां भिन्न था, तो 
इश्वर आदम के स्वरूप में नहीं बना। जो एक है, तो आदम ओर इश्वर एक से 
हुए, और जो एक से है, तो आदम के सदर जन्म, मरण, वृद्धि, क्षय, क्षवा, ठषा 
आदि दोष इश्वर में आये, किर वह इश्वर क्यों कर हो सकता है १” 

( स० भ्र० स० १३ ) 

(७) “जो इश्वर ने आदम को धूली से बनाया, तो उप्तकी स्री को धूली 
से क्यों नहीं बनाया ? ओर जो नारो को हड्डी से बनाया, तो आदम को हड्डी से 
क्‍यों नहीं बनाया ?***“**““““जो आदम की एक पसली निकांल कर नारी 
नाई, ता सत्र सतुष्यों को एक पसज़ो का क्यों नहों होती ! ओर स्त्री के शरीर में 
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एक पसली होनी चाहिये, क्योंकि वद्‌ एक पसली से बनी है। क्या जिस सामग्री से 
सब जगत्‌ बनाया, उस सामग्री से स्त्री का शरीर नहीं बन सकता था ” 

( स० प्र० स० १३ ) 

( ८ ) “नूर कहते हैं प्रकाश को । उस प्रकाश से कोई दूसरा द्रव्य नहीं बन 

सकता, परन्तु बह नूर मूर्त्ति मान द्रव्य को पसिद्ध दिखला सकता है ओर बह प्रकाश 

करने वाले पदार्थ के बिना अलग नहीं रह सकता | इससे जगत का जो कारण 

प्रकृति आदि अनादि है, उसको माने बिना किसी प्रकार से किसी का निवाह नहीं 


पे सकता ।” 
209 ( सत्यधर् विचार ) 


सष्ठि 
सष्टि किसे कहते हैं 


( १) “जो कत्ता की रचना से कारण द्रव्य किसी संयोग विशेष से अनेक 
प्रकार कायेरूप होकर वत्तमानमें व्यवद्गार करन योग्य होती द्वै वह सृष्टि कह्ाती है ।” 
( आयद्दिश्य रत्नमाला ) 
(२ ) “सृष्टि उसको कहते हैं ( कि ) जो प्रथक द्रव्यों का ज्ञान, युक्ति-पू॑क 

मेल होकर नाना रूप बनना ।? 
( स्वमन्तव्यामन्तव्य ) 


मेथुनी अमेथुनी सृष्टि कब होती है ९ 


“आदि सृष्टि मेथुनी नहीं होती, क्योंकि जब स्त्री पुरुषों के शरीर परमात्मा 

बनाकर उनमें जीवों का संयोग कर देता है, तद्नन्तर मथुनी सृष्टि चलती है ।” 
( स० प्र० स० ८ ) 
आदि सृष्टि विषयक प्रश्नोत्तर 

(प्रश्न ) “मनुष्य की र॒ृष्टि प्रथम हुई या प्रथिवी आदि की ? 

(उत्तर ) प्रथिवी आदि की, क्योंकि प्रथिव्यादि के बिना मनुष्य की स्थिति 
ओर पालन नहीं हो सकता । 

( प्रश्न) सृष्टि की आदि में एक वा अनेक मनुष्य उत्पन्न किये थे वा क्‍या ! 

( उत्तर ) अनेक, क्‍योंकि जिन जीबों के कमे ऐश्वरीय सृष्टि में उत्पन्न होने 
के थे, उनका जन्म स॒ष्टि की आदि में इश्वर देता ( है ) क्योंकि “सनुष्या ऋषयश्च 
ये, ततो मनुष्या श्रजायन्त” यह यजुर्वेद ( ओर उसके ब्राह्मण ) में लिखा है। इस 
प्रमाण से यही निश्वय है कि आदि में अनेक अर्थात्‌ सेकड़ों सहस्तों मनुष्य उत्पन्न 
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हुए झोर सृष्टि में देखने से भी निश्वित होता है कि मनुष्य अनेक माँ बाप के 
सन्‍्तान हैं। 

( प्रभ ) आदि सृष्टि में मनुष्यादि की वाल्य', युवा वा वृद्धांवस्था में सृष्टि हुई 
थी, अथवा तीनों में ? 

( उत्तर ) युवावस्था में, क्योंकि जो बालक उत्पन्न करता, तो उनके पालन के 
लिये दूसरे मनुष्य आवश्यक हाते, और जो वृद्रावस्था में बनाता तो मेथुनी सृष्टि 
न होती, इसलिये युवावस्था में सृष्टि को है। 

( प्रश्न ) कभी सृष्टि का प्रारम्भ ( भी ) है वा नहीं ? 

( उत्तर ) नहीं, जैसे दिन के पूषे रात और रात के पूवं दिन, तथा दिन के 
पीछे रात ओर रात के पीछे दिन बराबर चल्ला आता है, इसी प्रकार सृष्टि के पूव 
प्रलय और प्रलय के पूव सृष्टि, तथा सृष्टि के पीछे प्रलय और श्रलय के आगे सृष्टि 
अनादि काल से चक्र चला आता है | इसक्री आदि वा अन्त नहीं, किन्तु जैसे दिन 
वा रात का आरम्भ ओर अन्त देखने में आता है, उसी प्रकार सृष्टि ओर प्रलय का 
आदि अन्त होता रहता है क्योकि जैसे परमात्मा, जीव, जगत्‌ का कारण तीन 
स्वरूप से अनादि हैं, जैसे जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और वर्तमान प्रवाह से अनादि 
है, जैसे नदी का प्रवाह वैसा ही दीखता है, कभी सूख जाता ( है ), कभी नहीं दीख- 
ता फिर बरसात में दीखता ओर उष्ण काल में नहीं दीखता ऐसे व्यवहारों को 
प्रवाहरूप जानना चाहिये, जैसे परमेश्वरके गुण, कर्म, स्वभाव अनादि हैं,वैसेही उस- 
के जगतू की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय करना भी अनादि है जैसे कभी इश्वर के गुण, कर्म 
स्वभाव का आरम्भ ओर अन्त नहीं, इसी प्रकार उसके कत्तंड्य कर्मो' का भी आरंभ 
ओर अन्त नहीं । 

( स॒० प्र* स्न्‍र० ८ ) 

( प्रभ ) मनुष्यों की आदि सृष्टि किस स्थल्न में हुई ? 

( उत्तर ) त्रिविष्टप्‌ अर्थात्‌ जिसको “तिब्बत” कहते हैं । 

( स० प|्० स० ८) 
“यया पूर्वमकर्पयत ही ठीऊे है” 


(१) यदि इश्वर ने “यथा पूर्व” जगत्‌ उत्पन्न नहीं किया ऐसा कहें तो क्या 
नवीन जगत्‌ उत्पन्न करते समय उसने पुरानी भूलों को सुधारा है ? अथवा जो (बाहें) 
इसे ( पहिले ) विद्त न थीं, क्या ऐसी बातों को उस में डाला है ? कभी नहीं, इस 
स्वत पर तके का अग्रतिष्ठान उत्पन्न होता है और अनबस्था प्रसंग भी आता । 
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ओर फिर इश्वर की सवक्ञता में दोष आकर पूर्वानवस्था उत्तरानवस्था का प्रस॑ग 


आता है ।” 
( पूना का व्या० ८ इतिहास विषय ) 


( २ ) “यदि अल्लाह दो बार उत्पत्ति करता है, तीसरी बार नहीं, तो वत्पत्ति 
की आदि ओर दूसरी बार के अन्त में निकम्मा बैठा रहता होगा ? ओर एक तथा 
दो बार उत्पत्ति के पश्च/त्‌ उसका सामथ्ये निकम्मा और ब्यथ हो जायगा ।” 

( स० प्र ० स० १७ ) 


इस सष्ठटि की आयु कितनी है ! 


(१) हज़ार चनुयुगियों का एक ब्राह्म दिन और इतने ही युगों की एक 
ब्राह्मरात्रि हाती है, अर्थात्‌ जगत्‌ की उत्पत्ति हो के जब तक कि वतंमान होता है, उस 
का नाम ब्राह्म दिन है और प्रलय होके जब तक हजार चलुयुगी परय्यन्त उत्पत्ति नहीं 
होती, उसका नाम त्राह्मा-रात्रि है। एक कल्प में चोद्ह मन्वन्तर होते ओर एक मन्व- 
न्तर ७१ चतुयुगियों का होता है। सो इस समय सातबाँ वैवम्बत मन्वन्तर वत्तमान 
हो रहा है और इससे पढिले ये छः मन्बन्तर बीत चुके हैं :-- 


स्वायम्भुव, स्वरोचिष, ओत्तमि, तामस, रेवत, ओर चाक्षुष, अर्थात्‌ १६६०८५ 
२६७६ वर्षा' का भोग हो चुका है ओर अब २३३३२२७०२७ वष इस सृष्टि को भोग 


करने के वाकी रहे हे । 
( सत्यधम विचार ) 


(२) देखो “वदों की उत्पत्ति में कितने बष होगये है ।” 

नोटः--महरषि के उपयुक्त हिसाब से सृष्टि की कुल श्रायु ४२६४०८०००० वर्ष होती 
है और यही संख्या १४ मन्यन्तरों के योग से ठीक २ निकलती है, परन्तु इस योग में १५ 
संधियों के २९६२०००० वर्ष नहीं जोड़े गये, जिन जं।इने से सृष्टि की ग्रायु के ४३२०००० 
००० वष होते हैं और इसका नाम कल्प है । इतनो सृष्टि की आयु है और इतनी ही प्रलंय 
काल की संज्ञा है । सूय सिद्धांत को बने हुए कम से कम्त २१६७००० वर्ष से अधिक बीत 
गये हैं और इसी सूर्य सिद्धान्त के अध्याय ३, क!क १८-१६ में लिखा है कि एकदत्तर युग 
का एक मन्वन्तर होता है जिपहे अन्त में कुयुग ' सययुग ) के बराब! ( अर्थात्‌ १७०२० 
००० वर्ण ) १ सन्धि काल द्वोता है | कर्य में सन्त्रि के साथ १४ मनु होते हैं । कल्प की 
झादि में कृतयुग प्रमाण की एक सन्ध्रि होती है अथांत्‌ एक कल्प में १७ मनु और १९ 


सम्धियां होती हैं | महर्षि से हन १९ सन्ध्रियों का समय जोड़ना रह गया है । 
“-खम्पादक 
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जगत के बनाने में इश्वर का क्‍या प्रयोजन है ! 

(१) “जो तुम से कोई पूछे कि आंख के होने में क्या प्रयोजन है ! तुम यही 
कहोगे ( कि ) “देखना” । तो जो ईश्वर में जगत्‌ की रचना करने का विज्ञान, बल, 
ओर क्रिया है, उसका क्या प्रयोजन बिना जगत्‌ की उत्पत्ति करने के !*** 
5233 परमात्मा के न्याय, धारण, दया, आदि गुण भी तभी साथेक हो सकते हैं, जब 
( यह ) जगत्‌ को बनावे | उसका अनन्त सामथ्य जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय 
ओर व्यवस्था करने ही से सफल है। जेसे नेत्र का स्वाभाविक गुण देखना है, वैसे 
परमेश्वर का स्वाभाविक गुग्ग जगत्‌ की उत्पत्ति करके, सब जीवों को असंख्य पदार्थ 
देकर परोपकार करना है।” 

( सत्याथे प्रकाश स० ८ ) 

(२ ) “सृष्टि का प्रयोजन यही है कि जिसमें इश्वर के सृष्टि निमित्त गुण, कमे 
स्वभाव का साफल्य होना । जैसे किसी ने किसी से पूछा कि “नेत्र किस लिये हैं ?”, 
उसने कहा “देखने के लिये”?। वैसे ही सृष्टि करने के ईश्वर के सामथ्य की सफलता 
सृष्टि करने में है, ओर जीबों के कर्मा का यथावत्‌ भोग करना आदि भी ।” 

( स्वसन्तव्या मन्तव्य ) 
(३ ) “जीव ओर जगत का कारण स्वरूप से अनादि और जीव के कम, तथा 
काय जगत का नित्य प्रवाह से अनादि हैं। जब प्रलय होता है, तब जीबों के कुछ 
कमे शेष रह जाते हैं, तो उनके भोग कराने के लिये ओर फल देने के लिये ईश्वर सृष्टि 
को रचता है और अपने पतक्षप्रात-रहित न्याय को प्रकाशित करता है। ईश्वर में जो 
ज्ञान, बल, दया आदि ओर रचने की अत्यन्त शक्ति है, उनके सफल करने के लिये 
उसने सृष्टि ग्ची है। जैसे आँख देखने के लिये ओर कान सुनने के त्िये हैं, वैसे ही 
रचना-शक्ति रचने के लिये है। सो अपनी सामथ्य की सफन्नता करने के लिये इश्वर 
ने इस जगत का रचा है कि सब लोग सब पदार्था से सुख पावं । धमे, अथे, काम, 

ओर मोक्ष की सिद्धि के लय जीवों के नेत्र आदि साथन भी रखे हें ।” 
( सत्यधमे विचार ) 

क्या जगत्‌ मिथ्या हे ९ 

(१) “जगत्‌ को मिथ्या मानने में जगत्‌ की उन्नति, परस्पर प्रीति, ओर 
विद्यादि गुणों की प्राति करने में पुरुपाथ, और श्रद्धा अत्यन्त नष्ट होने से जगत्‌ के 
जितने उत्तम काय्य हैं, वे सब नष्ट अ्रष्ट हो जाते हैं ।” 

( वेदान्ति ध्वान्त निवारणम्‌ ) 
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(२) “( नवीन वेदान्ती लोग ) जगत को मिथ्या, ( और ) फल्पित कहते 
हैं और मानते हैं, सो इनका केवल अविद्यान्धकार का महात्म्य है”--- 

४“सन्यूला: सोम्येमा: प्रजाः सदायतनाः सत्रतिष्ठा:" 

यह छान्दोग्य उपनिषद्‌ का बचन है। ( अर्थ ) जिसका मूल सत्य है, उसका 
वृक्ष मिथ्या कैसे होगा ? तथा जो परमात्मा का सामथ्य जगत्‌ का कारण है, सो नित्य 
है, क्योंकि परमात्मा नित्य है तो उसका सामथ्य भी नित्य ही है, उसी से यह जगत्‌ 
हुआ है सो वह मिथ्या किसी प्रकार से नहीं होता ।” 

( वेदान्ति ध्वान्त निवारणम्‌ ) 
जगत्‌ मिथ्या मानने वालों के प्रश्नों का समाधान 

( प्रश्न) “आदाबन्ते च यज्नास्ति वत्तमानों 5 पि तथा” 

जो आदि और अन्त में नहीं है, बह वततमान काल में भी नहीं दे, अतः जगत्‌ 
मिथ्या है। 

( उत्तर ) “यह बात अयुक्त है, क्योंकि जो पूष नहों है, सो फिर नहीं आ 
सकता। जिस कूप में जल नहीं है उससे पात्र में जल नहीं आता, इसलिये ऐसा 
जानना चाहिये कि ईश्वर के सामर्थ्य में, अथवा सामथ्य-रूप जगत्‌ पूष था, सो इस 
समय है ओर आगे भी रहेगा ।” 

( प्रश्न ) “संयोग जन्य पदार्थ संयोग से पूब नहीं हो खकता, वियोगान्त में 
नहीं रहता, सो वत्तमान में भी नहीं सा जानना चाहिये ।” 


( उत्तर ) “विद्यमान्‌ सत्‌ पदार्थो' का ही संयोग होता है। जो पदाथे नहीं 
हो, उनका संयोग भी नहीं होता इसमे वियोग के अन्त में भी प्रथक्‌ २ वे पदार्थ सेव 
रहते हैं | ( चाहे ) कितना ही वियोग हो, तो भी अन्त में अत्यन्त सूच्तम पदार्थ 
रह ही जाता है, इसमें कुड्ठ सन्देद्द नहीं। इतना कोई कह सकता है कि संयोग ओर 
वियोग तो अनित्य हुआ, सो भी मान्य करने के योग्य नहीं, क्योंकि जेसे वत्तमान में 
संयुक्त पदार्थ होके प्रथिव्यादि जगन्‌ बना है, सो पदार्थो' के भिजने के स्त्रभाव के बिना 
कभी नहीं मिल सकते, तथा बियोग होने के बिना वियुक्त न हो सकने, सो मिलना 
ओर प्रथक्‌ होना, यद्द पदार्थो' का गुण ही है। जेसे मिट्टी में मिलने का गुण होने 
से घटादि पदार्थ बनते हैं, बालुका से नहीं, सो मिट्टी में मिलने श्रौर अलग होने का गुण 
ही है, सो गुशसहज सखत्रभाव से है, वैसे इेश्वर का सामथ्ये जिससे यह जगत्‌ बना है, 
उसमें संयोग और वियोगात्मक गुण सहज स्वाभाविक हैं । इससे निश्चित हुआ कि 
जगत का कारण जो इश्वर का सामथ्य ( है), सो नित्य है तो उसके वियोग आदि 
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गुण भी नित्य हैं, इससे जे जगत्‌ को मिथ्या कद्दते हैं, उनका कहना ओर सिद्धान्त 
मिथ्याभूत है, ऐसा निश्चित जानना ।” 

( वेदान्ति ध्वान्त निवारणम्‌ ) 
नवीन वेदान्तियों के प्रश्नों का उच्तर 
“( तुम जगत्‌ को मिथ्या इसलिये कहते हो कि जो वस्तु न हो, ओर ( वह ) 
प्रतीत होवे, वही मिथ्या है, ओर जगत्‌ को तुम स्वप्रवत्‌ , रज्जू में सप, सीप में चांदी, 
मृगठृष्णा में जल, गन्धव नगर, इन्द्र जाल बत्‌ , यह संसार मानते हो” ) तुम रज्जू 
को वस्तु ओर सप को अवस्तु मान कर इस अ्रमजाल में पड़े हो। क्‍या सर्प वस्तु 
नहीं दे ? जो कहो कि रज्जू में नद्दीं, तो देशान्तर में ओर उसका संस्कार मात्र हृदय 
में है, फिर वह सपे भी अवस्तु नहीं रहा । वैसे ही स्थारु में पुरुष, सीप में चांदी 
आदि की व्यवस्था समझ लना ओर स्वप्न में भो जिनका भान होताहै, वे देशान्तर में 
हैं ओर उनझे संस्कार आत्मा में भो हैं, इसलिये व स्वप्न भो वस्तु में अबवस्तु के 
आरोपण के समान नहीं ।” 
( सिद्धान्ति ) ब्रह्म में जगत्‌ का भान किस को हुआ ! 
( नवीन ) जीव को 
( सि०) जीव कहद्दां से हुआ ! 
( न० ) अज्ञान से 
( सि०) अज्ञान कद्दां से हुआ ओर कहां रहता है ? 
( न० ) अज्ञान अनादि ( है ) ओर ब्रह्म में रहता है । 
( स्ि०) ब्रह्म में त्रद्ध का अज्ञान हुआ वा किसी अन्य का, और व अज्ञान 
किस को हुआ ! 
( न० ) चिदाभास का 
( सि०) चिदाभास का स्वरूप कया है ! 
( न० ) ब्रह्म, अ्र्म का जद्ग का अज्ञान, अर्थात अपने स्वरूप .को आप ही 
आप भूल जाता दै। 
( सि०) उसके भूलने में निमित्त क्या दे ! 
( न० ) अविद्या 
( सि०) अविद्या सबे-व्यापी सर्वक्ष का गुण है वा अल्पक्ष का ! 
( म० ) अल्पक्ष का 
( देखो अगक्ा पू४ ) 
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(सि०) ता तुम्दारे मत में बिना एक अनन्त सवज्ञ चेतन के दूसरा कोई चेतन 
है वा नहीं? ओर अल्पज्ञ कहां से आया ? हां, जो अल्पज्ञ चेतन ब्रह्म से भिन्न 
मानो, तो ठोक है । जब एक ठिकाने ब्रह्म को अपने स्वरूप का अज्ञान हो, तो सवोत्र 
अज्ञान फेल जाय, जेसे शरीर में फोड़े की पीड़ा सत्र शरीर के अवयवों को निकम्मे 
कर दूती है, इसो प्रकार त्रह्म भी एक देश में अज्ञाना ओर क्लेश-युक्त हो, तो सब ब्रह्म 
भी अन्लानी ओर पीड़ा के अनुभव-युक्त हो जाय । 

( न० ) जेसे जलके सदर कू'डे धर हों, उनमें सूय के सहस्र प्रतिबिम्ब दीखते 
हैं। वस्तुतः सूय एक दे। कूडा के नष्ट हाने से, जज के चलने वा फेलने से सूर्य न 
नष्ट होता, न चलता आंर न फैलता है, इसा प्रकार अन्ते:क रणों में ब्रह्म का आभास 
जिसका चिदाभास कहते हें, पड़ा हैं। जब तक अन्त: करण है, तभी तक जीब है। 
जब अन्तः करण ज्ञान से नष्ट हांत। है, तब जीव त्रद्म स्वरूप है । 

( सि०) यह रृष्टान्त तुम्दारा व्यथ है, क्याकि सूये अाकार वाला, जल कू'डे 
भी सांकार है | सूथ्य जल कू ड से भिन्‍न आर सूर्य स जज्ञ कू डे भिन्‍न हैं, तभी प्रात- 
बिम्ब पड़ता है। यदि निराकार हांते, ता उतका अ्रतिबम्ब कथा न द्वाता ओर जैसे 
परमेश्वर निराकार, सवत्र आकाश-वत्‌ व्यापक हाने स ब्रह्म से कोइ पदाथ वा 
पदार्थों से ब्रह्म प्रथक्‌ नह हा सकता आर व्याप्य व्यापक सम्बन्ध से एक भो नहीं 
हो सकता, अर्थात्‌ अन्वय ठयतिरक भाव स दुख से ठयाप्थ्र व्यापक मिले हुए और 
सदा प्थक्‌ रहते है, जा एक दवा, ता अपने में व्याप्य व्यापक भाव सम्बन्ध कभो नहीं 
घट सकता । 

( सत्याथ प्रकाश स० ११ ) 


'. मुक्ति, अयांत्‌ मांक्ष । 
भुक्ति किसे कहते हैं ! 

“मुक्ति, अर्थात्‌ सब दुःखां स छूट कर बन्ध रहित स्वव्यापक ईश्वर और 
उसको सृष्टि में स्वेच्छा से विचरना, नियत समय पयन्त मुक्ति के आनन्द को भोग के 
पुनः संसार में आना ।” 

( स्वमन्तन्यामन्तव्य ) 
मुक्ति से वापस लॉटने में वेद का प्रमाण | 


“कस्य नून कतमस्यासतानां मनामह चारु देवस्यनाम । 
को नो मह्या अद्तये पुनर्दात्‌ पितर व दशेयं मातरं च ॥ १॥ 
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अग्नेवय॑ प्रथमस्यामृतानां मनामहे चारु:देवस्थ नाम | 
स॒ नो मद्या अद्ितिये पुनर्दात्‌ पितर॑ च इशेयं मातरं च॥ २॥ 
ऋण । मं० १ । सू० २४ | मं० ११२ । 

(२) इृदानीमिव सत्र नात्यन्तोच्छेद: ॥| ३ ॥ साख्य० अ० १ | सू० १५६ | 

( प्रश्न ) हम लोग किसका नाम पवित्र जानें *, कौन नाश रहित पदार्थों के 
मध्य में वत्तमान देव सदा प्रकांश स्वरूप है !, हमको ( कोन ) मुक्ति का सुख भुगा 
कर पुनः इस संस्गर में जन्म देता और माता पिता का दशन कराता है ? ॥ १॥ 

( उत्तर ) हम इंस स्वप्रकाश स्वरूप, अनादि, सदा म॒ृक्त परमात्मा का नाम 
पवित्र जानें, जो हमको मुक्ति में आनन्द भुगाकर प्रथ्त्री में पुनः माता पिता के सस्बन्ध 
में जन्म देकर माता पिता का दशन कराता है, वही परमात्मा मुक्ति की व्यवस्था 
करता ( है ), ( ओर ) सब का रवामी है || 9 )। जैसे इस समय बन्ध मुक्त जीव हैं 
बैसे ही सवदा रहते हैं | धत्यन्त विरछेद बन्ध म॒क्ति का कभी नहों होता, किन्तु बन्ध 


ओर मुक्ति सदा नहीं रहती । ९ 
( सत्याथ प्रकाश स० ६ ) 


तक द्वाग पनरात्रत्ति की सिद्धि । 


(१) ( भ्रश्न ) बन्ध ओर मोक्न स्वभाव से होता है वा निमित्त से ? 

( उत्तर ) निमित्त से, क्‍योंकि जो स्वभाव से होता तो बन्ध ओर मुक्ति को 
निवृत्ति कभी नहीं होती ।” 

४ ( प्रश्न ) जीव मुक्तिको प्राप्त दो कर पून: जन्म मरण-रूप दुःख में कभी आते 
हैं वा नहीं ?” 

( उत्तर ) आते हैं। 

८४ ( प्रश्न ) सब संसार ओर ग्रन्थकारों का यही मत है कि जिससे पुनः जन्म 
मरण में कभी न भआवों | 

( उत्तर ) यह बात कभी नहीं हो सकती. क्योंकि प्रथम तो जीव का सामथ्य 
शरीरादि पदार्थ ओर साधन परिमित है, पुन: उसका फल अनन्त केसे हो सकता है, 
अनन्त आनन्द को भोगने कां श्रसीम सामथ्य कमर. आर साधन जीवों में नहीं, इस 
लिये अनन्त सुख नहीं भोग सकते । जिनके स्लाधन आनत्य हैं, उनका फल नित्य 
कभी नहीं हो सकता श्रोर जो मुक्ति में से काई भी लांट कर जीव इस संसार में न 
जावे, तो संसार का उच्छेद, अथात जाव निश्शंष हो जाने चाहियें।”'*******" “जो 
इश्वर अन्त वाले कर्मा का अनन्त फक्ष देवे, तो उसका न्याय नष्ट हो जाय | जो 
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जितना भार उठा सके, उतना उस पर धरना बुद्धिमानों का फाम है जैसे एक मन 
धर ( भार ) उठाने वाले के शिर पर दश मन धरने से भार धरने वाले की निन्‍्दा 
होती है, वैसे अल्पक्ष, अल्प सामथ्य वाले जीव पर अनन्त सुख का भार धरना 
देर कै लिये ठीक नहीं''''****' ।? 

( प्रश्न) जैसे परमेश्वर नित्य मुक्त ( और ) पूण सुखी है, वैसे ही जीव भी 
नित्य मुक्त और सुखी रहेगा, तो कोई भी दोष नहीं आवेगा । 

( उत्तर ) परमेश्वर अनन्त स्वरूप, सामथ्य, गुण, कर्म, स्वभाव बाला है, 
इसलिये वह कभी अविद्या ओर दुःख बन्धन 'में नहीं गिर सकता, ( परन्तु ) जीव 
मुक्त होकर भी शुद्ध स्वरूप, अल्पज्ञ और परिमित गुण कर्म स्वभाव वाला रहता है, 
( वष्द ) परमेश्व र के सद्ृश कभी नहों होता। 

( स० प्र० स० ६ ) 

(२) ( प्रश्न) जैसे धान्य का छिलका उतारने वा अग्नि के संयोग होने से 
बह घीज पुनः नहीं उगता, इसी प्रकार मुक्ति में गया हुआ जीव पुन; जन्म मरण 
रूप संसार में नहीं आता । 

( उत्तर ) जीव और कर्म का सम्बन्ध छिलके ओर बीज के समान नहीं है, 
किन्तु इनका समयाय सम्बन्ध है, इस से अनादि काल से जीव और उसमें कम 
ओर कत्‌ त्व शक्ति का सम्बन्ध है जो उसमें कम करने फी शक्ति का भी अभाव 
मानोगे, तो सब जीव पाषाणवत्‌ हो जाएँगे और मुक्ति को भोगने का भी सामथ्य 
नहीं रहेगा, जैसे अनादि कालका कम वन्धन छूटकर जीव मुक्त होता है, तो तुम्हारी 
नित्य मुक्ति से भी छूट कर बन्धन में पड़ेगा, क्योंकि जैसे कर्म रूप मुक्ति के साधनों 
से भी छूट के जीव का मुक्त होना मानते हो, वैसे ही नित्य मुक्ति से भी छूट के 
ब्रन्धन में पड़ेगा । साधनों से सिद्ध हुआ पदार्थ नित्य कभी नहीं हो सकता, ओर जो 
साधन सिद्ध के बिना मुक्ति मानोगे, तो कर्मा' के बिना ही बन्ध प्राप्त हो सकेगा । जैसे 
ब्रस्त्रों में मेल लगता और धोने से छूट जाता है, पुनः मेल लग जाता है, वैसे 
मिथ्यात्वादि हेतुओं से राग हेषादि के आश्रय से जीव को कम रूप फल लगता है 
ओर जो सम्यक्‌ ज्ञान दर्शन और चारित्र से निमेल होता है ओर मल लगने के 
कारणों से मलों का लगना मानते हो. तो मुक्त जीव संसारी ओर संसारी जीव का 
मुक्त होना अवश्य मानना पड़ेगा। क्योंकि जैसे निमित्तों से मलिनता छूटती है. वैसे 
निमित्तों से मलिनता लग भी जायेगी, इसलिये जीब को बन्ध ओर मुक्ति प्रवाह रूप 
से अनादि मानो, अनादि अनन्तता से नहीं। 
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( प्रभ) जीव निर्मेल कभी नहीं था, ' किन्तु मल सहित है। 

( उत्तर ) जो कभी निर्मल नहीं था तो निर्मेल भी कभी नहीं हो सकेगा, 
जैसे शुद्ध बस्र में पीछे से लगे हुये मेल को धोने से छुड़ा देते हैं उसके स्वाभाविक 
श्वेत बर्ण को नहीं छुड़ा सकते, मेल फिर भी वस्त्र में लग जाता है, इसी प्रकार 
मुक्ति में भी लगेगा ।” 

( सत्याथप्रकाश स० १२ ) 


मुक्त जीव कितने समय तक मुक्ति में रहता है ! 


“वे मुक्त जीव मुक्ति में प्राप्त होके ब्रह्म में आनन्द को तब तक भोग के पुनः 
मद्दा कल्प के पश्चात मुक्ति सुख को छोड़ के ससार में आते हैं। इसकी संख्या यह 
है कि तेतालीस लाख बीस सहस्र वर्षा की एक चतुयु गी, दो सहसत्र चतुयु गियों का 
एक अहोरात्र, ऐसे तीस अहोरात्रों का एक महीना, ऐसे बारह मद्दीनों का एक वष, 
ऐसे शत वर्षो' का एक परान्तकाल होता है। इस को गणित की रीति से यथाबत्‌ 
सममभ लीजिये, इतना समय मुक्ति में सुख भोगने का है ।” 

( सत्याथ प्रकाश स० ६ ) 
नोट-- गणित की रीति इस प्रकार हैः-- 
४३,२०,०००८- एक चतुर्युगी 
४३,२०,००० >< २८७०७ <- ८,६४,०००००००८-- एक अद्दोरागत्र 
८६४००००००० ८ ३०८- २६६२००००००००-८- एक महीना 
२२६९२५००७०००७००० >< १४२ ८-८ ३११०४३०००००५०००८"- एक वर्ष 
३११०४०००००००० ७८ १००८-३११८४००००००००००-- परान्तकाल 


इतने वर्षा' तक जीव मुक्ति में रहता है । 
( सम्पादक ) 


जब मुक्ति से वापस ही लोटना पड़ता है, तो मुक्ति के लिये श्रम करना 
व्यर्थ क्‍यों नहीं १ 

“मुक्ति जन्म मरण के सद्ृश नहीं, क्योंकि जब तक ३६००० (छत्तीस सहख्र) 

बार उत्पत्ति और प्रलय का जिनना समय होता है, उतने समय पय्यन्त जीवों को 
मुक्ति के आनन्द में ग्हना, दुःख का न होना, कया छोटी बात है ? जब आज खाते 
पीते हो, कल (फिर ) भूख लगने बाली है, पुनः इसका उपाय क्‍यों करते हो, 
जब ज्ञधा, ठृषा, क्षुद्र धन, राज्य, प्रतिष्ठा, स्त्री, सन्‍्तान आदि के लिये उपाय करना 
झावश्यक है तो मुत्ति के लिये क्यों न करना! जैसे मरना अवश्य है, तो भ्री 
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जीवन का उपाय किया जाता है, वैसे ही मुक्ति से लौट कर जन्म में आना है, तथापि 


उसका उपाय करना अत्यावश्यक है।” हु 
( सत्याथप्रकाश स० ६ ) 


क्या मुक्ति में सब जीव समान होते हैं ! 


“जैसा संसार में एक प्रधान ( और ) दूसरा अप्रधान होता है, वैसा मुक्ति 
में नहीं ( होता ), किन्तु सब मुक्त जीव एक से रहते हैं ।” 
( सत्याथप्रकाश म०१९ ) 


क्या मुक्ति में जीव का लय होता है या विद्यमान रहता है? 
( १) “विद्यमान रहता है।” हे 
( सत्याथ प्रकाश स० ६ ) 
(२) “जो लोग जीव का लय मानते हैं, उनके मत में अनिर्मोत्त प्रसड़ दोष 
आता है, तथा मोक्ष के साधन भी निष्फल हो जाते £, क्योंकि जैसे सष्टि के प्रवे त्रह्म 
मुक्त था, वही अविया भ्रम, अज्ञानोपाधि के साथ होने से बद्ध हो गया है। वेमे ही 
प्राप्त मोत्त चेतन को फिर भी अविद्योपाधि का सड् हो जायेगा। इससे मोक्ष की 
नित्यता नहीं रही, तथा जिस मोक्ष के लिये विवेकादि साधन किये जाने हैं, उस मोक्त 
को प्राप्त होने वाले जीव का लय ही होना है, फिर सब साधन निष्फन हो जायेंगे, 
क्योंकि मुक्ति सुख का आनन्द भोगने बाले जीव ऋा नाम निशान भो नहीं रहता ।” 
( वेदान्ति ध्वान्त निवाग्णम ) 
(३ ) “( मुक्ति में जीत ) प्रथक रहता है। क्योंकि जो मित्न जाय, तो मुक्ति 
का सु कोन भोगे ओर मुक्ति के जिदने साभन हैं, वे सब निष्फल हो जायें, वह 
मुक्ति तो नहीं, किन्तु जीव का एलय जानना चाहिये ।” 
( स० प्र० स० ६ ) 
मुक्ति में जीव कहाँ विद्यमान रहता है और कैसे विचरता है ? 
८ ( उत्तर ) ब्रह्म में? ( विद्यमान गहता है ) 
“जो ब्रह्म सबत्र प्रण है, उसी में मुक्त जीव अव्याहतगति, अथात्‌ उसको 
कहीं रुकावट नहीं, विज्ञान आनन्द पूवक स्व॒तन्त्र विचर्ता है ।” 
( स७ प्र० स० ६ ) 
बिना स्थूल शरीर के घुक्त जीव सुख और आनन्द भोग कैसे करता है ! 
(१) “उसके सत्यसद्ुुल्पादि स्वाभाविक गुण सामथ्ये सब रहते हैं, भोतिक 
सद्भ नहीं रहता ।''''''मोक्ष में भौतिक शरीर बा इन्द्रियों के गोलक जीवात्मा के साथ 
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नहीं रहते, (किन्तु उसके) अपने स्वाभाविक गुंद्ध गुण रहते हैं। जब ( वह ) सुनना 
चाहता है, तब श्रोत्र, र्पश करना चाहता है, तब त्वचा, देखने के सछुल्प से चच्ु, 
स्वाद के अथ रसना, गन्व के लिये घाण, सझ्लल्य विकल्प करने ( के ) समय मन, 
निश्चय करने के लिये बु।द्ध, स्मरण करने के लिये चित, और अहडह्लार के अथ अह- 
कार रूप अपनी स्व-शक्ति से जीवात्मा मुक्ति में हा जाता है ओर सह्जूल्प मात्र शरीर 
होता है। जेस शरीर के आधार रह कर इन्द्रिया के गालक के द्वारा जीव स्व-कार्य्य 
करता है, बेस अपनी शक्ति स मुक्ति में सब आनन्द भाग लेता है ।” 
( स॒० प्र० स० € ) 
(२) “(प्रश्न / जत्र पांक्ष में शरीर ओर इईन्द्रियां नहों रहतीं; तब वह 
जीवात्मा व्यवहार का कैसे जानता और देख सकता ( है ) १ 
( उत्तर ) वह जीव शुद्ध इन्द्रिय, आर शुद्ध मन से इन आनन्द रूप कामों 
को देखता ओर भोगता भया, उसमें सदा रमश करता हूँ, क्योंकि उसका मन ओर 


इन्द्रियां प्रकाश स्वरूप हो जाता हैं ।” | 
( क्षूदाद्‌ भाष्य भूमिका मुक्ति विषय ) 


(३) “वे मुक्त जीव ) जो जा सद्डुल्प करते हैं, बह ९ लोक ओर वह २ 
काम प्राप्त होता है. ओर वे मुक्त जीव स्थूल शरोर छाड़ कर सद्लुल्प-मय शरीर से 
झाकाश में परमेश्वर में विचरते हैं, क्योंकि जो शरीर बाले होते हैं, वे सांसारिक दु:ख 
से रहित नहीं हो सकते। जंसे इन्द्र से प्रजापति ने कहा है कि “हे परम पूजित धन- 
युक्त पुरुष ! यह स्थूल शरीर मरण-धर्मा है ओर जध छिंद के मुख में बकरी दोवे, वैत् 
यह शगीर मृत्यु के मुख के बीच है। सो शरीर इस मरण ओर शरीर-रहित जीबात्मा 
का निवास स्थान है, इसलिये यह जाब सुख ओर दुःख से सदा ग्रस्त रहता है। 
क्योंकि शरीर-सद्दित जीव की सांसारिक प्रसन्नता को निश्वत्ति होती ही है और जो 
शरीर-रहित मुक्त जीवात्मा ब्रह्म में रहता है, उसको सांसारिक सुख दुःख का रपशे 
भी नहीं होता, किन्तु सदा आनन्द में रहता है ।” 

( स० प्र० स० ६ ) 

(७ ) “जैसे सांसारिक सुख शरीरके आधार से भोगता है, बसे परमेश्वर के 
आधार मुक्ति के आनन्द को जीवात्मा भोगता है। बह मुक्त जीव, अनन्त व्यापक 
ब्रह्म में स्वच्छन्द घूमता है । शुद्ध ज्ञान से सब सृष्टि को देखता हुआ सब लोक लोका- 
#तरों में, अर्थात्‌ जितने यह लोक दीखते हैं ओर नहीं दीखते, उन सब में घूमता है । 
बह सब पदार्थों को जो कि उसके ज्ञान के आगे हैं, देखता है। जितना ज्ञान अधिक 
होता दे, उसको उतना दी आनन्द्‌ अधिक द्वोता दे । मुक्ति में जीवात्मा नि मेल द्वोने 
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से पूर्ण ज्ञानी होकर उसको सब सन्निहित पदार्था का भान यथावत्‌ द्वोता है ।” 
( स० प्र० स० ६ ) 
मुक्ति में जीवात्मा की शक्ति कै प्रकार की और कितनी होतो है ९ 


$ २ ३ 
“मुख्य एक प्रकार की शक्ति ( होती ) है। परन्तु बल, पराक्रम, आकष्षण, 
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प्रेरणा, गति, भीषण, विवेचन, क्रिया, उत्साह, स्मरण, निश्चय, इच्छा, प्रेम, ठ्ेष, 
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संयोग, विभाग, संयोजक, विभाज क, श्रवण, रपशन, दर्शन, स्वादन, ओर गन्ध ग्रहण 


तथा ज्ञान, इन २४ ( चोबीस ) प्रकार के सामथ्ये-युक्त जीव है। इसप्े मुक्ति में भी 
आनन्द की प्राप्ति भोग करता है । जो मुक्ति में जीव का लय होता, तो मुक्ति का सुख 
कोन भोगता ? 

( स० प्र० स० ६ ) 


संन्यास धम 


संन्यास रांस्कार किसे कहते हैं ! 
“संन्यास संस्कार उसको कद्ते हैं कि जो मोहादि आवरण, पक्तपात छोड़ के 
विरक्त होकर सब प्रथिवी में परोपकाराथ विचरे ।” 
( संस्कार विधि, संन्यास संस्कार ) 


संन्यास कब ले सकते हैं ! 
संन्यास तीन प्रकार का है-- 

( पहिला प्रकार ) “क्रम संन्यास” | 

“ब्रह्मचय पूर्ण करके ग्रहस्थ, ओर गृद्स्थ होके वनस्थ, वनस्थ होके संन्यासी 
होवे | यह “क्रम संन्यास” अर्थांत्‌ अनुक्रम से आश्रमों का अनुष्ठान करता २ 
बृद्धांवस्था में जो संन्यास लेना है, उसी को “क्रम्संन्यास” कहते हैं ।” 

( दूसरा प्रकार ) 

“यद्हरेव विरजेत्‌ यद्दरेव प्रश्नजेद्दानाद्वा ग्रद्मद्या । यह ब्राह्मण ग्रंथों का वाक्य 
है.। जिस दिन दृढ़ वेगग्य शआ्राप्त होते, उसी दिन चाहे वानप्रस्थ का समय पूरा भी न 
हुआ हो, अथवा वानप्रस्थ आश्रभ का अनुष्ठान न करके गृहाश्रम पे ही सस्यासा- 
श्रम प्रदूण करे, क्योंकि संन्यास में इृढ़ बैराग्य भौर यथाथे शान का होना भी मुख्य 
कारण दै।” 
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( तीसरा प्रकार ) 

“ब्रह्मचर्यादेव प्रत्रजेत्‌”, यह भो आाद्षाण॒ प्रंथका वचन है। यदि पूरा अखणि्डित 
ब्रद्मच ये, सच्चा वैराग्य ओर पूर्ण ज्ञान विज्ञान को प्राप्त होकर विषयासक्ति की इच्छा 
झात्मा से यथावत्‌ उठ जावे, पक्तपात रहित होकर सब के उपकार करने की इच्छा 
होने, ओर जिपको दृढ़ निश्चय हो जाते कि में मरण पयेन्‍त यथावत्‌ संन्यास धर्म 
का निर्वाद कर सकूँगा, तो वह न ग्रद्श्रम करे ( ओर ) न वानप्रस्थ, किन्तु अद्य- 
चर्याश्रम को पूर्ण कर ही के संन्याखाश्रम को ग्रहण कर लेवे ।” 

( संस्कार विधिः, संन्यास ) 

“जिस दिन वैराग्य प्राप्त हां, उसी दिन घर वा बन से सनन्‍्यास ग्रहण कर 
लेवे । पहिले सन्‍्यास्त का पक्त क्रम कहा (है ) ओर इस में विकल्प, अरथांत्‌ वानप्रस्थ 
करे । गृहस्थाश्र भ ही से संन्याप् ग्रहण करे और तृतीय पक्ष यहो हद कि जो पूर्ण 
विद्वान, जितेन्द्रिय विषय भाग को कामना से रहित, परापकार करने की इच्छा से 


युक्त पुरुष हूँ, बह ब्रह्मचया श्रम द्दी से सन्यास लेबे ।?” 
( सत्याथप्र काश, स० ५ ) 


संन्यास पे के वाक्य चिद्र । 
“यज्ञोपषीत शिव्वादि चिह को छोड़ ****** ब्राक्षण त्रद्यवित्‌ू घर से निकल 


क्र संन्यासो दो जाव ।” 

“जब सन्‍्यास्र ग्रहण को इच्छा द्वो, तब स्त्री को पुत्रों के पास भेज देवे, फिर 
संन्यास ग्रहण करे ।” 

नोट--वानप्रस्थी तो अपनो स्त्री को अपने साथ रख सकता दे, परन्तु संन्यासी को 
किसी अवस्था में भी अपन। रत्री को अपने साथ रखने की आज्ञा नहीं हे । 

( सम्पादक ) 

“केश, नख, डाढ़ी,मूँ छ का छेदून करवावे, सुन्द्र पात्र, दृश्ड ओर कुसुम्भ 
आदि ले रंगे हुये वस्त्रां का प्रदूश करके निशरिचत्तात्म। सत्र भूतों का पीड़ा न देकर 
सवत्र विचरे।” 

नोट--'यह अपने सन में निश्चित जाने कि दण्ड, कम्णडलू झोर कापायवस आदि 


चिह्न धारण, धर्म के कारण नहों हें ।” 
( सत्याथेश्रकाश स० ५) 


तीन प्रकार के संन्यासियों में कोन खोत्टृष्ट हे ९ 
“जो ब्क्षवये से सन्‍्यास्रो दवां कर जगत्‌ का सत्य शिक्षा करके, जितनी उन्नति 
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कर सकता है, उतनो ग्ृहस्थ वा वानप्रस्थ आश्रम करके संन्यासाश्रमी नहीं कर 


सकता ।” न 
( सत्याथप्रकाश स० ५ ) 


“जो ब्रह्मचय्ये से ( सेन्‍्यासी ) होता है, वह पूर्ण वैराग्य-युक्त होने से (मोह 


में ) कभी नहीं फंसता ।” ु 
( सत्याथप्रकाश ख० ५ ) 


ब्रह्मचय्य के पश्चात्‌ विवाह क्‍यों न करे ओर संन्यास क्यों लेबे ! 
“जिस पुरुष वा स्त्रो का विद्या, धम वृद्धि, और सब संसार का उपकार करना 
ही प्रयोजन दो वह विवाह न करे'******** ( क्योकि ) जैसे वेद्य ओर ओषधों की 
झावश्यकता रोगोी के लिये द्वोती हे, वेसो निरांगी के लिये नहीं ।” 
( सत्याथप्रकाश ख०५ ) 
“( हाँ ) जे) (अद्मचय्ये से संन्यास लकर) निवबांद न कर सके, आर इंन्द्रयों 
को न रोक सके, वह त्रह्मच य्य से संन्यास न लब, परन्तु जो रोक सऊ, वह क्‍यों न 
लेबे 
( सत्याथंप्रकाश स० ५ ) 


ब्रह्मचये से सोधा संन्यास लेने वाले का वीय्ये कहां जाता है १ 
“जिस पुरुष ने विषय के दोष ओर वोय संरक्षण के गुण जाने हैं, वह विष- 
यासक्त कभी नहीं दाता, ओर उनका वोय्य विचाराग्नि का इन्धनवत दे, अर्थात 


उसी में व्यय द्वाजाता है ।” 
( सत्याथप्रकाश स० ५) 


क्या सभो मनुष्यों को संन्यास लेना ज़रूरी हे £ 
“सब मनुष्य संन्यास अदहणण कर हूं नहीं सकते, क्याक्र सबका विषयासाक्त 
कभी नहीं छूट सकेगी ।” 
“जो अनधिकारी सन्यासत्र म्द्य करंगा, तो आप डूबंगा ओर ओरों को भी 
डुयावेगा ।” 
“इसलिये संन्यास्ती का होना अधिकारियां का उचित है ।” 
( सत्याथेश्रकाश स्० ५ ) 
भला रांन्यासाश्रम की जुरूरत ही क्‍या हे ! 
“जैसे शरीर में शिर को आवश्यकता है, वेसे दी आश्रमों में संन्याखाश्र् की 
आवश्यकता है, क्योंकि:--- 
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( १ ) इसके बिना विद्या, धम कभो नहों बढ़ सकता | 

(२) दूसरे आश्रमों को विद्या ग्रहण, गृह कृत्य और तपश्चयांदि का 
सम्बन्ध होने से प्रवकाश बहत कम मिलता है | 

(३ ) पक्षपात छोड़कर बप्तना दसरे ऋश्रमों को दष्कर है। जैसा संन्‍यासों 
सवतोमफक्त होकर जगत का उपकार करता है, वैसा अन्य आश्रमी नहीं कर सकता, 
क्योंकि संन्यासी को सत्यविद्या से पदार्था' के विज्ञान की उन्नति का जितना अवब- 
काश मिलता है, उतना अन्य आश्रमी को नहों मिल सकता |” 

( ४ ) “सत्योपदेश सब आश्रमी करें ओर सनें, परन्तु जितना अवकाश 
ओर निष्पक्षपातता संन्‍्यासी को होती है, उतनो ग्रहस्थों को नहों ( होती ) ॥” 

( सत्याथथप्रकाश स० ५ ) 


जब ब्राह्मण सत्योपरेश करते हैं तो फिर संन्‍्यासी से क्‍या प्रयोजन १ 
“हाँ जो ब्राह्मण हें, उनका यही काम है कि परुष, पुरुषों को ओर ख्ी, 

स्त्रियों को सत्योपदेश ओर पढ़ाया करें। ( परन्त ) जितना भ्रमण का अवकाश 

संन्‍्यासी को मिलता है, उतना ग्रहस्थ त्राह्मणादिकों को कभी नहीं मिल सकता । 
जब ब्राह्मण वेद विरुद्ध आचरण करें, तब उनका नियन्ता (भी) संन्यासी 


( ही ) होता है।” 


९ 
( सत्याथप्रकाश स० ५) 


क्या केवल ब्राह्मण हो को संन्यास का अधिकार है ! 

क्‍ “ब्राह्मण ही को अधिकार है, क्योंकि जो सब बर्णो' में पण विद्वान, धार्मिक, 
परोपकार-प्रिय मन॒ष्य है उसका ब्राह्मण नाम है। बिना प्रण विद्या के धरम, परमे- 
श्वर की निष्ठा ओर वैराग्य के संन्यास ग्रहण करने में संसार का विशेष उपकार 
नहीं होसकता, इसलिये लोकश्रति है कि ब्राह्मण को संन्यास का अधिकार है, अन्य 
को नहीं ॥»50७१३४६४०३४४३४३ इससे यह सिद्ध हुआ कि संन्यास ग्रहण का अधिकार 
मुख्य करके ब्राह्मण का है ।” 

( सत्याथप्रकाश स० ५) 

संन्यासी का धमम क्‍या है ! 

( १ ) “पक्तपात-रहित, नन्‍्यायाचरणा, सत्य का ग्रहण, असत्य का परित्याग, 
वेदोक्त इश्वर की आज्ञा का पालन, परापकार, सत्य भाषणादि लक्षण सब आशभ्र- 
मियों का अर्थात सब मनुष्यमात्र का एक ही है, परन्तु संन्यासी का विशेष घसे 
यह है । १9 
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(२ ) ( संन्‍्यासी ) सब गृहस्थादि आश्रमों को सब प्रकार के व्यवहारों का 
सत्य निश्चय करा, अधम व्यवहारों से छुड़ा, सब संशयों का छेदन कर, सत्य-घ्मे 
युक्त व्यवहारों में प्रवृत्त कराया करें।” 

(३ ) “पक्तपात-रहित वेदसार्गोपदेश से जगत के कल्याण करने में अहर्निश 
अवृत्त रहना, संल्यासियों का मुख्य काम है।” 

( सत्याथप्रकाश स० ११ ) 
संन्यासी पितू-ऋण से कैसे छूट सकता हे ! 


“ज्ञ| संन्यासियों के उपदेश से धार्मिक मनुष्य होंगे, वे सब, जानो, संन्यास 
के पुत्र तुल्य हैं ।” ५ 
( सत्याथ प्रकाश स० ५) 


संन्यासी कब पापी, पतित और भार-रूप होता है! 


( १) “जब ८ संन्यासी ) ग्रहस्थों से अन्न बस्मादि लेते हैं, और उनका 
प्रत्युपकार नहीं करते, तो क्‍या वे महापापी नहीं होंगे ?”” 

(३ ) “जो इस संन्यास के मुख्य धर्म सत्योपदेशादि नहीं करते, वे पतित 
ओर नरक गामी हैं |”; 

(३ ) “जेसे आँख से देखना ( और ) कान से सुनना न हो, तो आँख और 
कान का होना व्यथ है, वैसे ही जो संनन्‍्यासी सत्योपदेश और वेदादि सत्य शास्त्रों 
का विचार, ( और ) प्रचार नहीं करते, तो वे भी जगत्‌ में व्यथ भार-रूप हैं।” 

( सत्याथ ,)्रकाश स० ५) 

(४) “ये संन्यासी लोग ऐसा सममते हैं कि हम को खण्डन मण्डन से क्या 
प्रयोजन ? हम तो महात्मा हैं, ऐसे लोग भी संसार में भार-रूप हैं ।” 

“यह लोग अपनी प्रतिष्ठा, खाने पीने के सामने, अन्य श्रधिक कुछ भी नहीं 
सममभते और संसार की निद्रा से बहुत डरते हैं-****************'जब तृष्णा द्वी नहीं 
छूटी, पुनः संन्यास क्योंकर हो सकता है (***** ०० जब अपने २ अधिकार 
कर्मा को नहीं करते, पुनः संनन्‍्यासादि नाम धराना व्यथ है।” 

( सत्याथप्रकाश स० ११) 
क्या सनन्‍्यासी तीन दिन से अ्रधिक कहीं न रहे 

(१) “इन दिलों संन्यासियों पर बड़े २ जुल्म हो रहे हैं, अथात्‌ संन्या- 
सियों को बन में रहना चाहिये, एक ही बस्ती में तीन दिन से अधिक न रहे, इत्यादि २ 
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प्रतिधन्‍्ध ( यदि ) माने जायें, तो, भाई ! बताओ कि बह फिर किस प्रकार और 
किसे उपदेश करे ? क्‍या वह एक गाँव से दूसरे गांव को दौड़ता फिरे ९” 
( उपदेश मन्त्र, पुना का व्याख्यान ७, धर्माधम विषय ) 


(२) “यह बात थोड़े से अंश में तो अच्छी है कि एकत्र वास करने से जगत 
का उपकार अधिक नहीं हो सकता, ओर स्थानान्तर का भी अभिमान होता है, राग- 
हेष भी अधिक होता है, परन्तु जो विशेष उपकार एकत्र रहने से होता हो, तो रहे, 
जेसे जनक राजा के यहां चार २ महीने तक पत्चशिखादि ओर अन्य संन्‍्यासी कितने 
ही वर्षा तक निवास करते थे ।” 


(सत्याथंप्रकाश स० ५ ) 
यदि सनन्‍्यासी पनः गहस्थ हो जाय, तो ९ | 
वल्लभ मत के व्यभिचारादि दोषों को दर्शाते हुए महर्षि लिखते हैं किः-- 

“मैं कृष्णा, तू राधा, मेरा तेरा सद्भम होवे” इत्यादि कुकर्म से बल्लभादि का 
मत पतित करने वाला जानना चाहिये, क्योंकि इनका 'पूृव, आचाये लक्ष्मण भट्ट 
हुआ | उसने पहिले संन्यास ग्रहण करके पीछे ग्रृह्मश्रम धाग्णा किया। इसलिये 
लक्ष्मण भट्ट ही पहिले कुत्ते के तुल्य बान्ताशी, शअथात उगले हुए को खाने बाला 
हुआ । पहिले गरहाश्रम को छोड़ के संन्यास किया, पीछे उसी वान्त के तुल्य त्यागे 
हुए ग्रहाश्रम का ग्रहण ओर संन्यास का त्याग किया ।” 

( वेद विरुद्ध मत खण्डन ) 


क्या सँन्‍यासियों का भी दाह कम सँस्‍्कार होना चाहिये ? 


संस्कार विधि, संन्‍यास-संरकार प्रकरण में मनुस्मृति, अध्याय छः, क्लोक ६, 
“हनप्नरि रनिकेत: स्थाद” की व्याख्या में महर्षि लिखते हैं:-- 


““इसी पद से आ्रान्ति में पड़ के स॑न्‍्यासियों का दाह नहीं करते ओर संन्यासी 
लोग अप्नि को नहीं छूते । यह पाप संन्यासियों के पीछे लग गया । यह आहवनी- 
यादि संज्ञक अग्नियों का छोड़ना है, स्एश वा दाहकम छोड़ना नहीं है ।” 

( संस्कार विधि: संन्यास प्रकरण ) 
अन्त्येष्टि कमे । 
:शरीर का अन्त | 
“भस्मान्त ७ शरीरम्‌” 
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४इस शरोर का संरकार ( भरमान्तम ). अर्थात भम्म करने पर्येन्त है। शरोर 
का आरम्भ ऋतु दान ओर अन्त में श्मशान, अर्थात मृतक कम है ।” 
( सरकार विधि, अन्त्येष्टि कमे ) 
क्या सपिण्डी कमे, गया श्राद्ध आदि क्रिया अकतव्य है ! 


( गरुड़ पुराण आदि में दशगात्र, सपिए्डी कम, मासिक, वार्षिक गया श्राद्ध 
आदि क्रिया ) अवश्य मिथ्या है, क्‍योंकि वेदों में इन कर्मा' का विधान नहीं है, इस- 
लिये अकतंव्य है। मृतक जीव का सम्बन्ध पूरब सम्बन्धियों के साथ कुछ भी नहीं 
रहता ओर न इन जीते हुए सम्बन्धियों का ( मृतक जीव के साथ रहता है )। वह 
जीव अपने कमे के अनुसार जन्म पाता है।” 

( संस्कार विधि ) 


क्या मुर्दे को नहलाना चाहिये ९ 


“जब कोई मर जावे, तब यदि परूष हो, तो पुरुष और ( यदि ) स्त्री हो, तो 
स्त्रियां उसको स्नान करावें, चन्दनादि सुगन्धलेप और नवीन वस्र धारण करावें।” 
( संस्कारविधि ) 


मुदों जलाने की वेदी कितनी बड़ी हो १ 


“उस बेदी का परिमाण पुरुष खड़ा होकर ऊपर को हाथ उठावे, उतनी लम्बी 
ओर दोनों हाथों को लम्बा उत्तर दक्षिण पार्श्व में करने से जितना परिमाण हो, अर्थात्‌ 
मृतक के साढ़े तीन हाथ, अथवा तीन हाथ से ऊपर चोड़ी होवे और छाती के 
बराबर गहरी रहोवे ।” 

( संस्कार विधि ) 
चिता किस प्रकार चिनी जाय ! 


“बेदी में थोड़ा २ जल छिटकावें । यदि गोमय उपस्थित हो, तो लेपन भी कर 
दे। उसमें नीचे से आधी वेदी तक लकड़ियां चिने, जेसे कि भित्ति में ३'ट चिनी जाती 
है, अथात बराबर जमा कर लकड़ियां धरे | लकड़ियों के बीच में थोड़ा थोडा कपूर 
थोड़ी २ दूर पर रक्खे । उसके ऊपर मध्य में मृतक को रखे, अर्थात चारोंओर वेदी 
बराबर खाली रहे, और पश्चात्‌ चारों ओर, ओर ऊपर चन्दन तथा पलाश आदिके 
काष्ट बराबर चिने, बेदी से ऊपर एक बीता भर लकड़ियां चिने'''*“******' । मत 
के पग की ओर बेदी के तले में नीचा और शिर की ओर थोड़ा ऊँचा रहे ।*** **'** 
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पश्चात्‌ घृत का दीपक कर के कपूर में ,लगा कर, शिर से आरम्भ कर, पाद पयेन्त 
सध्य मध्य में अग्नि प्रवश कराव |” 
( ससकार विधि ) 
दाह कम के पश्चात्‌ फिर क्‍या कतंव्य होता हे ! 

“जब शरीर भस्म छ जावे, पुनः सब जनें वस्त्र प्रक्षालन स्नान करके जिसके 
घर में मृत्यु हुआ है, उसके घर का माजन, लपन, 4क्षालनादि से शुद्धि करके ***** 
( दाम कर ) क जिसस मस्तक का वायु घर से निकल जाय और शुद्ध वायु प्रवश 
करे ओर सबका चित श्रसन्न रह । याद उस दिन रात्रि दवां जाय, तब थांड़ी सी 
आहुरति दकर, दूसर दून भात:फाल उस अ्रकार स्वस्ति वाचन ओर शान्ति अकरण 
क्‌ मनत्रों से आहुति दबे । तत्पश्चात्‌ू जब तासरा दिन हा, तब सतक का काई 
सम्बन्धी श्मशान मे जाकर, चता स आस्थ उठा के उस श्मशान भूमि में कहीं 
प्ृथक्‌ रख देवे । बस इसक आंग्र मृतक क लय कुछ भी कमे कतंव्य नहीं है, क्‍यों 
कि पूर्व ( भस्मान्त शरीरमू ) यज़ुर्बद के मन्त्र के श्रमाण स स्पष्ट हो चुका क दाहकर्म 
ओर अस्थ सचयन से प्रथक्‌ झतक के लिय दूसरा कांइ भो कमे क॒तंज्य नहीं है ।” 

( ससकार बि० अन्त्यष्टि ) 
क्या मनुष्य के जीते जो वा भरे पीछे कुछ दान भी करना चाहिये 

“हाँ, याद्‌ वह सम्पन्न हो, ता अथन जात जा वा मरे पाछे उनके सम्बन्धी 
बेद-बिद्या, वेदाक्त धर्म का प्रचार, अनाथ पालन, वक्त धर्मापद्शक श्रवृत्ति के 
लिये चाहे |जतना धन अदान कर, बहुत अच्छी बात है ।”? 

नोट--मरे पीछे दान कराने का प्रयोजन सव-द्ितकारी संस्थाओं की सद्दायता 
भौर शुभ कार्यो के लिये दान करन का प्रेरणा करना दे । मदाब ने सत्याथप्रकाश स० ११ 
५श्रादू-विषय” में स्पष्ट लिखा दे कि मरे दुए जीव के लिये दान, पुणय, श्राइ, तपंण, गो- 
दानादि “उन मरे हुए जीवों को तो नदं। पडुंचता ।” 

मुदा जलाना चाहिये या गाढ़ना १ 

मुर्दा गाढ़ने के पक्ष म जा २ थुक्तवाँ आम तोर पर दा जातीं दें, वे हम ऋषि 
के अपने शब्दां में प्रभार क रूप म॑ दुंते हू ता।के पाठका का गाने ओर नद्ाने, 
इन दूनों के दानि लाभ भला अकार बादुत दा जाये । 

जिससे भीति हो, उसे केसे जलायें १ 

( प्रभ ) “देखा | (जश्नस जात दवा, उसका जज्ञान। अच्डा बात नद्दा दे और 

गाड़ता ( तो एसा दें ) गेसा [क उस्रका पुत्ा दना दे, इस्नज़िय गाइ़ना अच्छा है।! 
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( उत्तर ) “जो मृतक से प्रीति करते हो, तो अपने धर में क्यों नहीं रखते 
ओर गाड़ते भी क्यों दो ! ज्ञिस जीवात्मा से प्रीति थी, वह ( तो ) निकल गया, 
अब दुर्गन्‍्ध-मय मट्टो से क्या प्रीति ? ओर जो प्रीति करते हो तो उसको प्रथिवरी में 
क्यों गाड़ते हो ? क्‍योंकि ( यदि ) किसी से कोई कहे, कि (हम ) तुमको भूमि में 
गाड़ देवें, तो बहू ( यह ) सुन कर प्रसन्‍न कभी नहीं दोता उसके मुख, आँख, ओर 
शरीर पर धूल, पत्थर, इट, चूना डालना, ( ओर ) छाती पर पत्थर रखना कौनसी 
प्रीति का काम है ? ओर सन्दृक में डालके गाड़न से बहुत दुर्गनन्‍्ध द्वो कर प्रथ्बी से 


निकल, वायु को बिगाड़ कर दारुण रोगोत्पत्ति करता है।” 
( स० प्र« स० १३ ) 


गाड़ने के दोष 

( प्रश्न ) गाड़ना बुरा क्यों हें ? 

( उत्तर ) “एक मुर्द के लिये कम से कम ६ हाथ लम्बी ओर ४ हाथ चोड़ी 
भूमि चाहिये । इसो हिसाब से सो हजार वा लाख, अथवा क्रोड़ों मनुष्यों के लिये 
कितनी भूमि व्यथ रुक जाती द्ै, न बद खेत, न बागीचा, और न बसने के काम की 
रहती है, इस लिये सब से बुरा गाड़ ना है ।” 


जलाना; गाढ़ना; जलप्रशाह आदि में कोन अच्छा १ 
( प्रश्न ) जलाना, गाड़ना, जलप्रवाद करना और जंगल :में फेक देना, इन 
चारों में से फोनसी बात अच्छी दे ९ 


( उत्तर ) “सब से बुरा गाड़ना है, उस से कुछ थोड़ा बुरा जल में डालना 

(है ), क्‍योंकि उस को जल जन्तु उसो समय घोर फाड़ के खा लेते हैं, परन्तु जो 

कुछ हाड वा मल जल में रहेगा, वह सड़ कर जगत्‌ को दुख दायक होगा। उससे 

कुछ एक थोड़ा बुरा जज्ञल में छोड़ना दे, क्योंकि उसको माँस-दारो पशु पक्षी लेब 

खायेंगे, तथापि जा उस्र के हाड़ को मज्जा ओर मल सड़ कर जितना दुर्गन्‍्ध करेगा, 

'उतना जगत्‌ का अनुपकार होगा ओर जा जलाना है, वह सर्वोत्तम है। क्योंकि उसके 
खब पदाथ अर दोकर वायु में उड़ जायेंगे ।” 

( स० प्र० ख० १३) 

( ऊपर यह भी कह आये हैं कि “गाइने से बहुत दुर्गंध दोकर पुध्वी से निकल, वायु 


को बिगाढ़ कर दःरुण रोगोस्पत्ति करता है ),” | 
विद 
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क्या मुदां जलाने में दुग्ध नहीं होती ! 
( प्रश्न ) “मुर्गा जलाने से भी तो दुर्गन्ध होता है” 
( उत्तर ) “जो अविधि से जलावें, नो थोढ़ा सा ( दुर्गन्‍्ध ज़रूर ) होता दै, 
परन्तु गाड़ने आदि से बहुत कम ( दुग्गन्‍्ध ) होता है।” 
( सत्याथेप्रकाश स० १३ ) 


मुदां जलाने की विधि 

( प्रभ् ) किस विधि से मुर्दा को जलाया जाये, जिसमे दुगन्ध बिल्कुल न हो | 
(१) (उत्तर ) “मुर्दे के तीन हाथ गहरी, साढ़े तीन हाथ चोड़ो, पाँच दाथ 
लम्बी, तले में डेढ़ बोता, अर्थात चढ़ाब व उतार वेदी खाद कर शरीर के बराबर घी, 
उसमें एक सेर में रत्ती भर कलतूरी, माशा भर केशर डाल, न्यून से न्‍्यून आध मन 
चन्दन, अधिक चाहें जितना लें, अगर, तगर, कपूर आदि, ओर पलाश आदि की 
ल्कड़ियों को वेदी में जमा ( कर ) उस पर मुर्दा रख के पुनः चारों ओर ऊपर बेदी 
के मुख से एक २ बीता तक भर के, धी की आहुति देकर जलाना चाहिये। ( यदि ) 
इस प्रकार से दाह करें, तो कुछ भी दुगन्ध न द्वो, किन्तु इसी का नाम “अन्त्येष्टि ?, 

“नरमेघ” ( ओर ) “पुरुषमेध” यज्ञ है।” 
( स० प्र० स० १३ ) 
(२) “जितना उसके ( अर्थात्‌ स्तक के ) शरोर का भार हो, उतना घृत, 


यदि अधिक स्रामथ्ये हो, तो अधिक लेवे ।” 
( संस्कार विधि अन्त्येष्टि ) 


मुदां जलाने के लिये इतना घी दरिद्र कहां से लायें ! 

(१) ( प्रश्न ) मुद्नां को जलाने के लिये कम से कम २० सेर घी एक ग़रीब 
आदमी कहाँ से लाये ? 

( उत्तर ) जो दरिद्र हो, तो बीस सेर से कम घी चिता में न डाले, चाहें वह 
भीख माँगने, वा जाति वाले के देने, अथवा राज से मिलने से प्राप्त हो, परन्तु उसी 
प्रकार दाह करे, ओर जो घृतादि किसो प्रकार न मिल सझे, तथापि गाइने आदि से 
केवल लकड़ी से भी म्रतक का जलाना उत्तम है, क्योंकि एक विश्वाभर भूमि में 
अथवा एक वेदी में लाखों क्रोड़ों मतक जल सकते हैं। भूमि भी गाड़ने के समान 
अधिक नहीं बिगड़ती । 

( स० प्र० स० ११ ) 
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(२) “और जो महा द्रिद्र भिक्षक हो, कि जिसके पास कुछ भी नहीं है, 
उसको कोई श्रीमान्‌ वा पंच बन के आध मन से कम धो न देवें, ओर श्रीमान्‌ लोग 
शरीर के बराबर तौल के चन्दन, सेर भर धी में एक रत्ती कस्तूरो, एक माशा केसर, 
एक २ मन घी के खाथ सेर सेर भर अगर, तगर, ओर घृत में चन्दन का चूरा भी 
यथा-शक्ति डाल, कपूर, पलाश, आदि के पूर्ण काष्ट, शरीर के भार से दूनी सामग्री 
श्मशान में पहुंचावें ।” 


( संस्कारविधि, अन्‍्त्येष्टि ) 


॥ खसास ॥ 





